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काशीनिवासिनिमेल प॑० स्वामी गोविन्दसिहजी साधु 








अथ भाषाटीको पेतावेदान्तपरि भाषाकी-भूमिका । 


_ इस विविध प्राणिपूरिताखण्डदण्डायमान प्रचण्ड प्रपश्चमवाहमें मवाहक 
परशके लीलालेशवशात्‌ अस्यहं अनेकानेकभावोका प्रादुर्माव तिरोभाव तथा 
अनन्तानन्त म्राणियांके जन्मजरामरणादि को यह जीव अनुभव करता हुआ भी 
स्वयं मोहमदिरा उन्मत्त होकर अपनेको औरोंसे स्वाभांविक ही कुछ विलक्षण मक़ाति 
का मानताहै । यद्यपि यह विचार इसका कदाचित्‌ किसी एक अँशर्म यथार्थ ही 
है. तथापि जिस अंशमें यह यथार्थ है उस तात्पर्य्य का इसको कभी स्वझभी 
नहीं है, किन्तु यह वृथा ही अपनी मूढतासे अवइ्यंभावि अनवस्थित पदार्थों में 
सुस्थित बुद्धि करता हुआ गुञ्जापुश्चगत पावकप्रमितिवत्‌ मनमाने आशामोद- 
कोस दीर्घकाळतक मुदित रहता है। स्वकीय परम प्रेमास्पदीसूत धनधान्यादि 
पुत्र कलत्र परिवारसे परिवारित होकर इन्द्रादिकोके ऐश्वर्य को तथा यमराजादि 
कों की यातना को भी सपरिकर तुच्छ समझता है परन्तु ऐसा वह कौन है! जो 
जिस का यहाँ स्वामिलाषाअबुरूप सवथा स्वरूप बना रहे जो कल था सो आज 
नहीं, जो आज है सो मातन होगा. बस इसी तरहसे प्रत्येक कृत्रिमभाव पदार्थोंका 
स्वरूप क्षणक्षण में और का और होता चला जाता है.यहां चींटीसे लेकर चतु- 
मुखतक की एकही कांटे में तुलना हुआ करतीहै. वडे २ ऋषि, महर्षि, सुनि, 
महासुनि, योगि, यति, सिद्ध, तपस्वी, पीर, पेगेबर औलिये तथा अवतार 
या साक्षात्‌ परमेश्वर स्वरूप जिन्होंने अपने को जाना यालोगोंने माना 
उनके अनुरोध का भी यहां तूण या क्षणमात्रतक अवसर नहीं है. 
विशेष इतना ही है कि, असाधारण बढ वीर्य्यं असाधारण साहस असाधारण 
संयम या विचित्र चरित्र तथा विलक्षण विचारादिकों को देख सुनकर यथा सम्भव 
प्राणिपुञ्ज उनका अनुसरण करने लगजाता है. या उनसे किसी एक विषय में 
दबनेही लग जाताहै तो वे अपनी वर्तमानद्शा में कतिपय जनसन्तान पर अपना 
स्वाराज्यसा जमा कर शेष में इतर साधारण प्राणियाँ की तरह विवश वर्तिसे 
होकर सर्वप्रिय कायकुहर का परित्याग कर जाते हैं । परन्तु भावि प्रजाके 


(२) भूमिका । 


हृदयों पर जनश्रुति परम्परा प्राप्त उनकै सट्टुण समुदायकै अङ्क ऐसे 
हढरूपसे अङ्कित होजाते है कि, उचित समय पर उनके निराकरण 
करने का सामर्थ्य ब्रह्मा विष्णु महेश तथा बृहस्पति मे भी होना दुर्घट 
है. उनकी प्रतिष्ठा, उनके सन्मान, उनके प्रेम, उनके गुणानुवाद, उनके हृदय 
ग्राही भावों के आगे सहस्रो लक्षों तथा करोडो जनसमुदाय में इतर साधारणों 
की प्रतिष्ठा सन्मान प्रेम गुणगणकीतन तथा हृदयग्राहीभाव निष्फल या असार 
से दीखने लगजाते हैं. दीधकालके व्यतीत होनेसे भी उनके जन्मदिनांक उत्सव 
तथा मरण दिनों के शोक प्रतिवर्ष भाषे नूतन प्रजाके स्वच्छ स्वान्ता म उसी 
प्रचलित धम्मेके मानों पौधे से बोया करते हैं. अनेक लोग उनके विचारा तथा 
आचारों के अनुकरण करते हुए या विशेष रूप से अनुगामि होते हुए 
अपनी अपनी सदगोष्ठि में धर्मप्रयुक्त गौरव को लाभ करते हैं । उनके 
सदुपदेशोंके वशवर्ति होना,उनके वचनोंके पावन्द होना,उनकै अप्रतिहत विचारों 
के आगे अपने विचारों कौ तुच्छ समझना, उनके परम उदार पवित्र चरित्रों को 
गाय गाय कर गद्गद होना, तथा उनके अव्याहत नाम पर आत्म समर्पण करना 
यह आबाल वृद्ध तथा आरङ्ग राजा महाराजाओंका सहज धर्म होताई. अनक 
लोग राजदण्डोंसे दण्डित नहीं होते अनेकलोग कुलपरम्परागत दण्डोसे दण्डित 
नहीं होते बहुतसे लोग शत्ुमयुक्त दण्डोंसे दण्डित भी नहीं होते. एवं अनेक लोग 
विविधरोगमयुक्त दण्डासे दाण्डित भी नहीं होते. एंसेही बहुतेरे लोग ऋर प्राणी 
प्रयुक्त दण्डोंसि दण्डित भी नहीं होते परन्तु ससारभरमै एसा एक मनुष्यमी 
मिलना कठिन है,जो कि किसी ना किसी महानुभावके प्रबलदण्डसै दण्डित न हो. 
भाव यह किं, राजशासना को लोग नमाने तो ना माने, मातापिताकी शासनाको 
ना मार्ने,तो ना मार्ने स्वस्वजातिगणकी शासना, यमराजकी शासना तथा परमेश्व- 
रके अस्तित्वको भी ना माने तो ना माने,परन्तु उक्त महानुभावोंके विपयमें किसीको 
इनकार करने का कदापि साहस नहीं होता. अन्तर केवल इतनाही है कि, किसी 
जनसमुदायके हृदयके भाव किसी महानुभाव की और आकर्षित हैं तथा दूसरे 
जनसमुदायके दूसरे की तरफ. परन्तु उन महानुभावांम पर्य्यवस्थित विश्वव्या- 
पिनी आकर्षणशाक्ति सन्निकषसे असन्निकृष्ट होने की सम्भावना एक जन्तुमात्रमे 
होनी भी दुधट है. कारण इसमें यही है कि, मायः पुरुष पुद्रठ से लेकर परम 
प्रवीण पण्डितावधि प्रत्येक आणी प्रायः अपना २ कुछ ना कुछ जैसा तैसा अभि- 
प्राय लक्ष्य उपास्य या उद्देश्य अवश्य रसतांहे. परन्तु उसकी कल्पना 
यह स्वयं नहीं कर सकता. इसालिये किसी बिशेष कल्पक के उपकारोसे 


भूमिका । (३) 


उपकृत होकर आजन्म उसको अपना उपास्य या आश्रय मानलेता है ऐसे 
कल्पक पुरुष एक दो चार या दस वीस हुए हों सो नहीं है किन्तु इस अनादि 
संसारचक्रमवाह मै असंख्यात हुए हे । जिनके आचार विचारों चरित्रोंकी तो 
क्या कथा है! नामतक स्मरण होना कठिन है । पश्चात्‌ होनेवाले प्रभावशाली 
महापुरुषांके स्वच्छ विचारोंके आगे प्राचीन महापुरुषोंके कतिपय विचार विशेष 
रूपसे प्रचार भी पते हैं तथा अनेक प्रकारके विचार दव भी जाते हैं दीर्घ कालसे 
या तदीय विचारोंके निमेल हो जानेसे उन प्राचीनोंका नाम भी अस्तप्राय हो 
जाता है फिर नवीन शिक्षाके मचारसे नवीनधर्मके उपदेशोंसे नवीन युक्ति युक्त 
कथनसे आकर्षित हुआ जनसमुदाय का सरल स्वान्त अपनी वंझापरम्परामें 
दीघकाळतक उसी नूतन आचार्य्यउक्त धर्मको मेमपूर्वक ग्रहण करता है इसी 
तरहके अनादि प्रचलित प्रवाहमें धम झासनाके प्रवर्तक आचार्य्यलोग प्रायः दो 
तरहके होते चले आते हैं । एक वे लोग हे, जो कि अपने विचारोंको सर्वथा 
स्वतन्त्र मानते है अर्थात्‌ अपने पिचारोंके अनुकूल चाहो किसी साधारणका 


a 


वचन भी हो तो प्रमाणक मानते हैं । परन्तु अपने विचारोंसे विपरीत अरझाका 
वचन भी हो तो नहीं स्वीकार करते । दूसरे वे लोग हैं, जो कि अपने विचारों को 
स्वतन्त्र नहीं मानते; किन्तु परम प्राचीन शब्दप्रमाणके पराधीन मानते हैं । यहां 
पर यदि विचार किया जाय तो यथासम्भव उभयत्र ही पोल अतीत होता है । 
क्योंकि स्वतन्त्र विचारवालंसे यदि यह पू छा जाय कि, आपके स्वतन्त्र विचार 
यथार्थ हैं, इसमें क्या प्रमाण है? तो वे सिवाय इसके कि हमारी बुद्धि इसीको 
मानती है, और कुछ नहीं कह सकते. और यदि वुद्धिपरही विश्वास किया जाय 
तीभी ठीक नहीं; क्योंकि बुद्धि का स्वभाव प्रत्येक विचारशील पुरुष को 
स्वयं विदित है, कि यह जल्दी २ व्यवसायात्मिका नहीं होती किन्तु विचार 
करने से मतिमास या प्रतिवर्ष पलटती चलीजाती है. स्वतन्त्र बुद्धि- 
को यदि किसी प्रमाणान्तरके पराधीन नमाना जाय तो यह बुद्धि इस जीवके शरीर 
त्यागसे पूर्व पूव सहस्रं सिद्वान्तोंकी अदला बदली करती हुई भी शोषमें अव्यवसाया 
त्मिकाही रहेगी. यहांपर यदि कोई श्रद्धालु पुरुष ऐसा कहे कि, साधारण संसारी 
जीवों की बुद्विमें अदला वदली हुआ करती है किन्तु स्वयंसिद्ध ज्ञानवान्‌ 
आचार्य्यलोग स्वमाढुर्माव समयहीसे निश्नान्तता अप्रतिइत विचारोंवाले प्राहुभूत 
होतेहे|तो इसका उत्तर यहहे कियह केवल श्रद्धालु पुरुषकी श्रद्धासे कथन मात्र है। 
कि उस स्वतन्त्र विचारवाले पुरुषके पास अपने स्वतन्त्रविचारेकि यथार्थ होने 
का कोई प्रतिष्ठापत्र या टाइटल है यदि श्रद्धालु की श्रद्धामात्रहै तो भ्रान्तिहै संसा- 


(९) | भूमिका । 


रमात्रमें एक दूसरे से अधिक तथा विलक्षण ज्ञानवाले अनेक पुरुष और ना 
एकही वस्तुको भिन्न २ प्रकारसे जानने माननेवाले अनेकों पुरुषोंका अनुभव यथा 
थहोही सकताहै परन्तु वे सभीनिश्नान्त हैं इसमें कोई प्रबळ प्रमाण नहीं है भ्रान्ति 
होना जीवका सहजधम है. जोलोग जन्ममरणके चक्रमें आयेहें वे सभीजीवहैँ, इस 
लिये अपने स्वतन्त्र विचारांपर विश्वास रखना या स्वतन्त्र विचाखाले पुरुपके 
अनुगामी होना किसीभी पुरुष का कदापि कल्याण कर नहीं है स्वस्व अनुभव 
के अनुसार हरएक पुरुषको व्यवहार तथा धर्माधमांदि के विचार जैसे तैसे 
अवश्य स्फुरण हुवाही करतेंहें परन्तु उनमें जैसे व्यावहारिक विचारों के 
स्वतन्त्र रखनेवाले को अर्थात्‌ राजाज्ञासे विपरीताचरण करनेवाले को 
दण्डभागी होना पड़ताहै वैसेही धमविचाराँके स्वतन्त्र रखनेवाले को 
भी दण्डमागी होना अवश्यही है अथवा जैसे पुरुषके राजदण्डसे भयभीत 
होकर राजनीतिके अनुकूल व्यवहार करना पड़ताहै तो व्यावहारिक स्वतन्त्र 
विचार वहां दबजाते हैं, वैसे ही धम्मदण्ड से भयभीत होकर हर 
एक पुरुष को धर्मनीतिके अनुकूल अपना व्यवहार करना उचित हैं; 
परन्तु ऐसा करने में धर्मविषयक स्वतंत्र विचारों में अत्यन्त प्रतिरोध होता है 
इसलिये व्यावहारिक विचारों में पराधीन रहते हुए भी धर्मविचारों में विचार 
कुशल लोग अपनी स्वाधीनता रखते हैं । वह धर्मावगाही स्वतन्त्र विचार 
उनका यथार्थ हो या अयथार्थ हो यह विचारान्तर हैं । परन्तु प्रचलित विचार 
समय में उनको बुद्धिविरुद्ध पदार्थों को मानकर अव्यवस्था का केश नहीं 
उठाना पड़ता अथवा राजनीति विचारों में भी जो राजघरानेके प्रबल पुरुप हैं, 
वे कदापि नहीं दबते किन्तु, जो राजनीति अपने विचारोंके अनुकूल हो उसको 
अपने काम में लाते रहते है। प्रतिकूल हो तो उसकोः उसी काल में परित्याग 
करते हैं किन्तु अपने विचार से विरुद्ध राजनीति को साधारण जनसमुदायके 
लिये मानकर उपराम रहते हैं । वैसेही स्वतन्त्र विचारों वाले महापुरुष लोग 
मी अपने da अनुकूल धर्मनीति अथात्‌ प्राचीन शब्द प्रमाणको समय २ 
प्र स्वीकार करते हैं प्रतिकूल हो तो उस में उपराम रहते हुए उसको इतर साधा 
रण जनसमुदायके लिये जानते हैं या निरर्थक ही मानते हैं । ऐसे २ स्वतन्त्र 
विचारोंवाले महात्मालोग प्रायः दो तरहके हुआ करते है. एक तो ऐसे हैं जो कि, 
सवौशमै अपने स्वच्छ विचारों ही को स्वतन्त्र मानते हैं और अपने विचारोंके आगे 
इतर साधारणों के विचारों को तुच्छ तथा निर्मूलक मूढ प्रलापवत्‌ समझते हैं. ऐसे 
ऐसे महात्मालोग बुद्ध तथा बृहस्पति आदि असंख्यात हुए हैं और दूसरे स्वतन्त्र 
विचारोंवाले वे महात्मालोग हैं जो कि स्वयं ती प्राचीन झब्दग्रमाणके पाबन्द्‌ 
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नहीं होते परन्तु अपने शिष्यमण्डल में प्रचार के लिये प्राचीनको तो नहीं परन्तु 
आप्त ओक्त शब्दप्रमाण मात्र को मानते हैं 'आप्त नाम यथार्थ वक्ताका है; परन्तु 
वे लोग सिवाय अपने दूसरेमें आप्तवक्तृत्व कदापि नहीं मानते. भाव इसका यही 
हुआ कि, ऐसे महात्मालोग आप तो किसीका कहा नहीं मानते किन्तु अपने को 
स्वतन्त्र प्रज्ञ समझते हैं. परन्तु अपना कहा स्वकीय शिष्यमण्डल्में शब्दप्रमाण- 
त्वेन निरन्तर प्रचारित करते हैं । ऐसे महात्मालोग जैनसिद्धान्त के प्रचारक भी 
ऋषभदेव, अजितनाथादि अनेक होचुके हैं.इसी ऋषभदेवकी पौराणिक लोग अपने 
चौबीस अवतारोंमें भी गणनाकरलेते हैं पौराणिकों के मतसे यह प्राचीन शब्दप्रमा- 
णके पराधीन प्रतीत होताहे परन्तु भेनसिद्धान्तसे यह स्वतन्त्र प्रज्ञ समझा जाता है. 
एकही धर्मी में उभयपक्षसे परस्पर विरुद्ध धर्मोकी कल्पना है दोनों में एकामिथ्या 
अवश्य होगी अथवा ऐसे कहें कि, प्राचीन शब्दप्रमाणअस्वीकतृत्व पौराणिकोंके 
अवतारत्वका प्रतिद्वन्द्रि नहीं है, इसीलिये प्राचीन शब्दप्रमाणंक तिरस्कर्ता वुद्धा- 
दिकोको भी पौराणिकों ने भगवदवतार ही माना है. जो कुछ भी हो हमारा 
कहने का यहां तात्पय्य यह है कि ऐसे २ स्वतन्त्र विचारों वाले महापुष भी असं- 
ख्यात होचुकैंह दूसरे अपने विचारों को प्राचीनशब्दप्रमाण के पराधीन रखनेवाले 
महात्मालोगभी वसिष्ठ व्यास शंकरस्वामी रामानुजाचार्य्य आदि अनेक हुएरहैं. 
प्राचीन शब्दप्रमाण के स्वीकार करने में ठाभ यह है कि परम प्राचीन परम्पराम्राप्त 
विलक्षण विचारों का आभास सहजही पुरुषके स्वान्तगत होजातांहै तथा अपने 
विचारोंको सथा प्राचीन शब्दप्रमाणके अनुकूल करता हुआ यह पुरुष शेषम भ्रम 
प्रमादादि दोषरहित परम सिद्धान्तको प्राप्त होता है. दोष यह है कि 
प्राचीन शब्दप्रमाणको प्रमाणीभूत माननेवाले पुरुषको स्वार्थिप्रक्षिप्त अनेक 
प्रकारके स्वार्थसाधक वचनोंकी जगह २ पर व्यवस्था लगानी बहुतही कठिन 
पडतीहै, प्रक्षिप्त कहने से प्रचलित प्रथार्म नास्तिक वनना पड़ताहै और स्वीकार 
करनेसे अपने प्राचीन शब्द्प्रमाणंक अनुकूल पवित्र विचारों में वाधा आतीहे । 
वह प्राचीन शब्दप्रमाणद्वारा परम्पराप्राप्त अनेक प्रकारके विचारोंके प्रभावसे 
शैषम इस पुरुषके हृदयमें एक ऐसा अप्रतिहत सिद्धान्त उत्पन्न होता है जो कि 
कतिपय बाक्यरचनाके विपरीत भावको स्वयमेव विपरीत जानलेताहे. प्राचीन 
शब्दप्रमाण का अनुसरण करते हुएही पूर्वसीमांसाकारोंने वेदको विधि, मन्त्र, 
नामधेय निषेध तथा अर्थवाद भेद से पाँच प्रकारका मानाहे. तथा उत्तरमीमांसा 
कारोंने क्मउपासना तथा ज्ञानकाण्ड भेदसे तीन प्रकारका मानांहै, प्रथम पक्ष- 
वालों के सिद्धान्तसे प्रथम पक्ष सबसे प्रबळ है ओर उत्तरपक्षवाले के 
सिद्धान्तसे उत्तरपक्ष सबसे प्रबळ है, प्रथम पक्षकी पुष्टिम “आम्नयस्य 
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क्रियार्थत्वादनथक्यमतदथाौनाम्‌” इत्यादि पूर्वमीमांसा का वचन प्रमाण है और 
उत्तरपक्षकी पुष्टिमं सर्व कम्मोखिलं पार्थ ज्ञाने परिसमाप्यते’ इत्यादे भगवदू 
वचन प्रमाण है. यद्यपि इनके सिवाय और भी प्राचीनशब्द प्रमाणमें मुख्यता 
माननेवाले नैयायिक सांख्याचार्य्यांदि अनेकलोग हुएहँ तथापि पूर्वमीमांसा 
कार तथा उत्तरमीमांसाकार प्राचीनशब्दप्रमाणके विशेषरूपसे आभेमानी हैं. 
इसलिये इनहीको प्राचीनशब्द प्रमाण माननेवालों में अग्रगण्य समझना चाहिये. 
ये लोग प्रायः अपने २ बोल चालमें एक दूसरे को नास्तिक बतलाया करतेहे 
अर्थात्‌ ग्राचीनशब्दप्रमाणकी माननेवाला दल ना मामनेवाले को नास्तिक 
बतलाता है तथा ना माननेवाला दल प्राचीन शब्दप्रमाणके माननेवालेको 
नास्तिक बतलाता है इत्यादि अनेकम्रकारके परस्पर आक्षेपवचन महानुभावों 
के महत्त्के द्योतक नहीं हैं. प्रत्युत लाघवके द्योतक हैं, प्राचीनशब्दप्रमाणके 
स्वाधीन होनेवाले गणमें या स्वतन्त्र विचार वाळे गणमें स्वयं आपसम ही 
यादै सम्भूय सम्मति होय तो भी दूसरे पर आक्षेप करना उचित प्रतीत होय 
परन्तु इनका तो आपसमे भी बिलनिःसत विलक्षण कीटकदसम्बवत्‌ परस्पर 
विपरीत ही मुख प्रतीत होता है. प्रथम स्वतन्त्र विचार वालोंहीकी ओर दृष्टि 
दीजिये, इन लोगोंने भी जीव, ईश, कर्म, सृष्टि मोक्षादि यावत्‌ विषयों पर विचार 
किया है परन्तु आश्चय्य यह है कि, ना तो स्वतन्त्र विचार आपसमें मिलते हैं 
और नाहीं परतन्त्र विचार वालों की परस्पर संमातै हैं. यद्यापे स्थूल कतिपय 
मन्तव्यो में स्वतन्त्र विचारों वाले पुरुषोंका था परतन्त्र विचार वाले पुरुषों का 
परस्पर एकमत प्रतीत होताहे तथापि विचारणीय सिद्धान्तो में नीर निक्षिप्त तेल 
बूँदकी तरह हर एककी वद्धिमे, ऐसी विलक्षण विशीर्णता प्रतीत होती है जो 
जिसको देखके अधिकारीके चित्तमें “यह सत्यंहे याकि यह सत्यहे'इत्यादे सन्देह 
हुए विना कदापि न रहे. जैसे एक जीवहीके विचार में देखिये चार्वाककं 
सिद्धान्तसे बृहस्पति ने जीवका स्वरूप मातापितृसुक्त अन्न उदक द्वाराया 
स्वयं वीय्यरूपसे परिणत हुए पृथिवीआदि चारभूतांहीमें उद्दुद्ध हुई चिच्छक्ति 
को जीव माना । उनका यह भी कथन है कि, प्राचीनझाब्दप्रमाणके अनुगामि 
परमज्ञानी महर्षि याज्ञवल्क्यने भी अपनी प्रिय स्री मेत्रैयी को “विज्ञानघन 
एवैतेभ्यो भूतेभ्यः समुत्थाय तान्येवाऽनु विनश्यति न प्रेत्य संज्ञास्तीत्यरे ब्रवीमीति 
होवाच याज्ञवल्क्यः” (१२॥ अ० ४ ब्राह्म७) इत्यादि वचनोंसे इसी गुह्य सिद्धान्त 
का उपदेश किया है; इसलिये परमज्ञानी पुरुषोंका गुद्यसिद्धान्तरूप परम उप- 
कारक उपदेश तो यही है और वाकी वञ्चक धूर्तलोगों ने तो घर घर रंग रंग की 
दुकानें जमा रक्सी हैं उनसे मुसु्ष पुरुषको सिवाय धनधान्यादि अपहरेजाने के 
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अधिक लाभही क्या है! इत्यादि एवं बौद्धसिद्धान्तके प्रवतंक वुद्ध महात्माने रूप- 
विज्ञानादि पंच स्कन्धांही को आत्मा माना है रूप विज्ञान वेदना संज्ञा संस्कार 
येह उसके पाञ्चस्कन्ध हैं, इनमें अपने अपने विषयों के सहित पाश्चो ज्ञानईन्द्रियों 
का नाम रूपस्कन्ध है ॥ १ ॥ आलयविज्ञान तथा अवृत्तिविज्ञान प्रवाह का 
नाम विज्ञानस्कन्ध है ॥ २ ॥ इन रूप तथा विज्ञान दोनों स्कन्थोके सम्बन्धसे 
उत्पन्न होनेवाळे सुखदुःखादि प्रत्ययोंके प्रवाह का नाम वेदनास्कन्ध है ॥ ३ ॥ 
घटपटादि संज्ञाको उद्लेखि विज्ञानके प्रवाह का नाम संज्चास्कन्ध है ॥ ४ ॥ एवं 
वैदनास्कन्ध निवन्धन रागद्वेषादि मान मदादि तथा धमाधमका नाम संस्कार 
स्कन्ध है ॥ ५ ॥ बस, यह पाञ्च स्कन्धही बुद्धके सिद्धान्तका आत्मा है इनसे 
व्यतिरिक्त कोइ आत्मा वस्तु नहीं है. यह यद्यपि प्रवाहरूपसे अनेकम्रकारके 
जन्म जन्मान्तर पाता रहताहै तथापि स्वरूपसे पुनर्जन्म नहीं है बुद्धमहात्माने 
अपने सिद्धान्तमें पदार्थमात्रमें “सर्व क्षणिकं क्षणिकं’ “सर्वे दुःखं दुखं' “स 
स्वलक्षणं स्वलक्षणं” सर्वे शून्य शून्यं' इत्याकारक भावना चतुष्टयसे 
परमपुरुषाथ की प्राप्ति मानी है । नीतिपूर्वक अनेक मकारके अरथाँको उपार्जन 
करके द्वादश आयतनोंके पूजन करने से भी बुद्धके सिद्धान्तसे पुरुषका कल्याण 
होता है. पाञ्चज्ञान इन्द्रिय पाञ्चकमइन्द्रिय मन तथा बुद्धि इन द्वादश का नाम 
द्वादश आयतन है. भाव इसका यहीहै कि नीतिपूर्वक शरीर का पालन पोषण 
करनाही बुद्धके सिद्धान्तसे श्रेयस्कर है पूर्वोक्त भावनाचतुष्टय का भी संसारके 
पदार्थों से उपराम होकर इस जीव के जीवित सुखसम्पादन में तात्पर्य्य है 
इत्यादि । एवं जैनोंके सिद्धान्तमें जीवका स्वरूप शुभाशुभ कर्मोका कर्ता भोक्ता 
परिणामी शरीर मात्र परिमाणवाढा चेतनस्वरूप जीव है । अनादिसिद्ध 
यावत कर्मेकि क्षयसे मुमुक्ष जीव का मोक्षहोता है । ज्ञान दर्शन तथा चारित्र ये 
तीन उक्त जीव की मुक्तिके उपाय हैं. तत्त्वके प्रकाश का नाम ज्ञान है । तन्तम 
रुचिवद्देक का नाम दर्शन है, पापात्मक क्रिया के आरम्भमात्रका भी त्याग 
करना इसका नाम चारित्र है. इन ज्ञानादि तीनों के प्रवृद्ध होने से इस जीवक 
रागादि का क्षयहोता है । रागादि क्षयसै यावत्‌ कमों का अक्षय होता है क्षीणक- 
माँवाळा जीव अपने शरीर के आकार के समान आकारको धारण करता हुआ 


र 


स्वभावसिद्ध ऊदुंगतिवाला होता है. शेषमें छोकाअमें प्राप्त होकर स्थिरताको 
लाभ करता है । इत्यादि । ऐसेही चार्वाक बुद्ध तथा जिनादि सिद्धान्तोके आचा- 
्यलोगोंने इसके सिवाय औरभी अनेक प्रकारके जीवों के सूक्ष्मभेद माने 
हें. जिनके दिखलाने का प्रकृतमें कुछ विशेष उपयोग नहीं है यह सभी स्वतन्त्र 
विचाखालोंके विचार हें. एवं प्राचीन शब्दप्रमाणके अनुरोधसे विचार करनेवाले 
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महापुरुषों के विचारों में भी परस्पर अत्यन्त विरोध प्रतीत होताहे. महर्षि कपिल 
महषिपतञ्जलि महर्षि व्यास तथा महर्षि जैमिनि इन चारोने जीवात्मा का स्वरूप 
चेतन व्यापक तथा नाना मानाहै. एवं महर्षि कणाद तथा महर्षि गौतम इन 
दोनों ने जीवका स्वरूप ज्ञानका अधिकरण विसु तथा नाना माना है । 
इनके अतिरिक्त आधुनिक आचाय्यकि मन्तव्य में भी परस्पर महा विरोध है । 
जैते रामाबुजस्वामी,मध्वस्वामी, निम्बार्कस्वामी तथा विष्णुस्वामी,इन चारों वैष्णव 
सम्प्रदायके आचार्यकि सिद्धान्त में जीवात्माका स्वरूप चेतन अणुपरिमाणवाला 
तथा नाना हैं । एवं शंकरस्वामी वास्तव में जीव को ब्रह्मस्वरूप मानता हुआ 
भी केवल जिज्ञासुके स्वस्वरूप बोधके लिये अन्तःकरण या अविद्या में ब्रह्म चेतनके 
प्रतिबिम्ब को जीव बतलाता है । इन पूर्वोक्त आचार्य्या तथा ऋषि महर्षियों 
से अतिरिक्त इसी विषय में इनके शिष्यप्रशिष्यमण्डलने भी यथा बुद्धि विचित्र भिन्न 
भिन्न ही विचार किया है । ये पूर्वोक्त पृथक पृथक्‌ विचित्र विचार तो हमारे 
भारतीय महानुभावाके हैं इनके अतिरिक्त यूरोपके विचारशीळ लोग तथा 
अबेके आलमलोग तो अपने बिचित्र प्राचीन शब्दभमाणके भरोसे पर इस 
जीव को परमात्माकी इच्छा से नूतन उत्पन्न होनेवाला तथा भाविकर्मों का 
कर्ता भोक्ता मानते हैं । यह सब पूर्वोक्त लेख तो वर्तमानसमयकी स्थितिके 
अनुरोध से किया गया है. इनके अतिरिक्त भूत या भविष्यत्‌ कालकी दृष्टि से 
देखा जाय तो इस निरवच्छिन्नानादि निरवधि संसारचक्रमें किस किस समय 
में कौन २ महापुरुषने प्रत्येक विषय में केसी कैसी विलक्षण कल्पना करी और 
उस कल्पना का कैसा कैसा प्रभाव इतर जन साधारणपर हुआ या होगा इस 
विषय की आनुपूर्वी जानने लिखने या बतलाने के लिये गीर्वाणगुरु तथा 
चतुमुखादि भी अचतुर से दीख पड़ते हैं.हॉ, आनुमानिक ऐसी कल्पना करसकते 
हैं कि भूतभविष्यत्‌ में होनेवाले विचारशील महापुरुषोंके विचारभी प्रायः 
प्रचलित अदर्शित विचारोंके अनूकूल ही होने चाहिये। या ऐसे भी कहना कुछ 
अनुचित नहीं है कि, प्रचलित विचारों के अतिरिक्त विलक्षण कल्पना के लिथे 
पृथक बाकी मार्ग ही नहीं है. अब जो कोई पुरुष विशेष अपने महत्वसम्पादन 
के लिये प्रत्येक विषयपर प्रचलित विचारों से पृथक्‌ ऊंधा सूधा विलक्षण मार्ग 
निकाला चाहेगा; वह अन्त में घट्टकुटीअभातन्याय से प्रचलित विचारों ही के 
पेट में आन पड़ेगा अथवा मुख्य मुख्य बहुत से विचार पूर्वजों के लेकर स्वात्मामें 
नूतन आचास्यत्व सम्पादन करनेके लिये आंशिक विचारों में हेर फेर करके स्वार्थ 
सिद्ध करेगा ऐसी चेष्टा का नाम आचार्य्यपन नहीं है किन्तु धृतपन है. यद्यपि 
साहसपूर्वक ऐसी चेष्टा करनेवाला पुरुष भी कतिपय मूर्ख मण्डलमें अपनी 
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प्रतिष्ठा जमा सकता है तथापि विज्ञश्रेणी उसको गौरवर्वाद्धि से नहीं देखती. 
हमारे प्राचीन क्रषिमहर्चि लोगों की तो ऐसी प्रथा है कि जो अपना मन्तव्य दूसरे 
के साथ मिलताहै उसको जैसेका तैसा उद्धत करके शेष विषयोंपर स्वमन्तव्य 
प्रगट करते हुए विचार समाप्त करते. परन्तु हमारे नूतन उत्थित आचार्य्यलोगो 
का यह स्वभाव हे कि स्वमन्तव्य शतकोटि दोषसमुदाय से दूषित क्यान हो 
परन्तु छिखेंगे तो पूर्वम्तिष्टित आचाय्येलिखित ठेखसे बिपरीत ही यह तो हमारे 
बमशुरु लोगों की व्यवस्था है. एकही प्राचीन शब्दप्रमाणके अनुरोधसे एकही विष 
यमें एकही विचारमें एक आचाय्ये का मुख पूर्वको है तो दूसरेका उससे विपरीत 
अर्थात्‌ पश्चिमको अवश्य होगा यह मेरा कथन कुछ दोष दृष्टिसे नहींहे किन्तु विचार 
होताहे कि ये लोग हमारे पूर्वज पूज्य तथा महानुभाव धर्मगुरु होचुके हैं इन लो- 
गोके विचारोंमें परस्पर तेजस्तिमिरकी तरह विरोध क्यों प्रतीत होताहै!आप कल्पना 
कर लीजिये कि एक जिज्ञासु मुमुक्ष एसाहे कि जिसकी श्रद्धा भक्ति प्रेम तथा अनु- 
राग भारतभूमि मात्रके महानुभाव आचार्य्य लोगोंमें समानरूपसे है, धीरे धीरे 
उसने विचार करते करते सभी आचाय्याँ के हादेको स्वान्तर्गत किया. अवशेषमे 
यह विचार उसको अवश्य होता है कि में कौन महत्पुरुषके कहेपर विश्वास करूं! 
प्रतिष्ठा गौरव सन्मान जनसमुदाय की अभिरुचि समारोहपूर्वक सयुक्तिक लेख 
सभीका समानही है. प्राचीन शब्दप्रमाणकी सम्मति भी सभीने स्वस्वसिद्धान्त 
की पुष्टिमे बहुत ही उत्तमरीतिसे जगह जगह पर समानही दिखलाई है. जिसके 
सिद्धान्तक पुस्तकको मै उठाकर देखता हूं वह मेरे अभ्यास कालमें अपनी 
सत्यता तथा यथार्थता ही मेरे हृदयमें प्रकाश करताहे परन्तु फिर जब दूसरेके 
सिद्धान्तको देखता हूँ तो वह उससे कुछ औरमी हृदयग्राही होता है तात्पय्य 
इसीतरह शतशः वारं वार आचाय्याके सिद्धान्तों को अवलोकन कर भी अब किस- 
पर अपना विश्वास करूं! इत्याकारिका अन्तमे जिज्ञासु मुमुक्ष की बुद्धि अवश्य 
होजातीहे. शेषमें उसी जिज्ञासु विचारेको इन आचार्य्यलोगों की कृपासे “ संश- 
यात्मा विनश्याति” इस भगवद्‌ वचनके पात्र होना पडताहे. जो पुरुष किसी वि- 
शेष कीलक का पशु है अर्थात्‌ जो पुरुष सिवाय एकके दूसरे की सुनता ही नहीं 
या ऐसा पुरुष जो कि किसी एक विशेषव्यक्ति हीमें श्रद्धालु है अर्थात्‌ सिवाय 
'किसी एकके दूसरेको आप्तही नहीं मानता या ऐसा पुरुषजो कि भिन्न आचार्य्य 
छोरगाके लेखको देखता हुआभी अपने सम्प्रदायादि के दुराग्रहवशस हठात्‌ 
एकपक्षही को यथार्थ कहता तथा बाकी सभीको अनाप्त ही बतलाता है. इन ती- 
नके सिवाय ऐसा कौन विचारकुशल पुरुषहे जो कि इन सम्मदाय प्रवर्तक आचार्य 
लोगोंके विचारजालमें फंसकर फिर निश्रान्त हृदयसे निकळजावे इसवाती का 
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हरएक विचारशील सोच सकताहै कि यदि कोई अप्रवुद्ध सुकुमार राजकुमार को 
यक्षराक्षसादि बलात्‌ इरणकर किसीएक महा आरण्यमें फेक देवे फिर कालान्तरमें 
प्रबुद्ध हुए उसी राजकुमारको दश महात्मा साधुवेश लियेमिले और वह दृशो ही 
उस राजकुमारकै स्वागार मार्ग पूँछने से दशोदिशाओंमें भिन्न २ बतलावें उस 
अत्यल्पविचार सुकुमार राजकुमार को किसके कहेपर कौन मार्ग पर चलना 
चाहिये! सभी समानरूप साधुके वेश लिये आप्त प्रतीत होते हैं. परन्तु उस 
राजकुमारको किसका कहा उचित है! ऐसी राजकुमारमै विचारशक्ति नहीं है 
जो वह स्वयं उचितानुचित शोच सके । हाँ, इतना राजकुमार अवश्य जान जाता है 
कि यह दशके दशही आप्त तो कदापि नहीं बन सकते. क्योंकि मेरा घर दर्शो- 
दिशामे नहीं है किन्तु किसी एक दिशाम है और इन सवका कथन आपसमें पर- 
स्पर विरुद्ध है.इसलिये यातो यह है कि, इन सबको भी मेरे घरकी पूरी खबर नहीं 
है अथवा यह है कि, यह लोग वास्तवमें साधु नहीं है किन्तु वञ्चक हैं इत्यादि, 
यद्यपि इन पूर्वोक्त मतमतान्तरीय विचारोंको कोइ भी पुरुष अपनी माताके पेटसे 
लेकर ही उत्पन्न नहीं होता किन्तु स्वयं सुबोध होकर साधारण या विशेषरूपसे 
अवश्य सव कोई गुरुपरम्पराहीसे ऐसे २ उत्तम आध्यात्मक विचारोंको लाभ 
करता है तथापि हमारे शोकाक्रान्त हृदयमें समय २ पर वारंवार यही विचार 
उत्पन्न होते हैं कि, हे दैव! यह भारतीय सम्प्रदायक आचार्य्य लोगोंकी गुरुपरं- 
परा कहांसे तथा कैसे बिगड़ने लगी जो अहोरात्रकी तरह विपरीत लेखोंकों लिखती 
हुईं इनकी अप्रतिहत निर्ढञ्ज लेखनीने जराभी संकोच न किया,ठोक कहा करते हैं 
कि “शत सुबोधकी एकमति, और मूर्खा आपोआपनी” अर्थात्‌ सेकडों बुद्धि- 
मानोंका भी एक विचारणीय वस्तुर्मे एकही मत रहता है परन्तु मूर्खोका प्रत्येक 
का एकही विषयमें भिन्न २ रहता है. अब यहाँ विचारशील पुरुष विचार कर- 
सकते हैं कि हमारे सम्प्रदायप्रवतंक आचार्य्यलीगोंकी किस कोरिमें गणना 
होनी चाहिये! मेरेको तो सभी समान पूज्य हैं परन्तु विचारमकरणमें विवश होकर 
वस्तुस्थिति ही कहनी पडती है.पूर्वोक्त जीव आत्म विचारमें सम्मदायक आचा- 
य्याका परस्पर विमततो एक निदर्शन मात्र है ऐसेही हर एक विचारणीय स्थल्मे 
एकको दूसरेके साथ सम्मति नहीं है, किन्तु शीतोष्णवत्‌ विरुद्ध कथन है. अथवा 
विचारणीय स्थल काहेको कहना है विचारणीय अविचारणीय साधारण हरएक 
विषयको ऐसा परस्पर प्रथऋरूपसे लिखा है कि; जिसको मानकर एक सम्मदा- 
यका पुरुष दूसरी सम्मदायवाले पुरुषांमें जायकर छिपा तो क्यारहेगा निर्वाह 
तक न करसके, यद्यपि यह ऐसी २ सर्वांग पूर्ण कार्य्यवाही केवल सम्प्रदाय मव- 
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तक मूल आचार्य्य लोगोंहीकी नहीं किन्तु उनके अनुयायि सुयोग्य शिष्य वकी 
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भी है. इसलिये परदोषोसे अपरको दूषित करना बुद्धिमत्ता नहीं है. तथापि उस 
प्रणालीका बीजभूत वेही लोग हैं. इसलिये उनही छोगोंके चरणोंमें निवेदन किया 
जाता है कि, आपने इन अनाथ भारतवासियोंको कहां पहुँचानेके लिये ऐसे 
प्रयत्न किये! परन्तु प्रशंसनीय भारतीय सन्तानकी श्रद्धा प्रशंसनीय भारत संता- 
नकी आचार्य्य भक्ति प्रशंसनीय भारतीय प्रजाका धर्ममेम तथा प्रशंसनीय भार- 
तीय प्रजाका इढविश्वास कि अभीतक भी अर्थात्‌ इतने होनेपरभी अपने प्रेमांकित 
हृदयोंके भाव कदापि नहीं मोडते । फिरभी इस भारतीय प्रजाका कुछ सौभा- 
ग्यशेष समझना चाहिये कि जिसके अनुरोधसे यह बिचारी मरती गिरती भी 
सभ्य विदेशी राज्यशासनासे शासित हुई मृतप्रायसी जीती दीख पडरही है. 
अब यहां पर यदि कोई हमारे को ऐसा कहे कि, केवल लेखकोंके परस्पर विरोध 
का प्रकाश करके विना अपनी सम्मति प्रकाश किये अपने लेखको समाप्त 
करना आपको भी उचित नहीं है ! क्योंकि प्रथम आपने ऐसा लिखा है कि, 
अनेक सिद्धान्तोंके अवलोकन करनेसे विद्वान पुरुषके चित्तम एकऐसा 
मन्तव्य प्रगट होताहै कि, जिसके पलट देने का ब्रह्मादिमें भी सामर्थ्य नहीं रहता. 
इत्यादि एवं अनेक मतमतान्तरके देखनेसे जो आपके चित्तका विलक्षण उद्रेक है 
उसको भी प्रकाशकरना चाहिये तो इसके उत्तरमे में यह कहता हूं कि हार्दिकसि- 
द्वान्त तो गुरुपरम्परागम्यहै उसको पुस्तकरूपसे प्रकाशकरने की हमारे देशकी 
प्रणाली नरीहै. शेषरहा उक्तविषयों पर सम्मति देना सो यादि विचारकर देखा 
जाय तो कोई आचार्य्य भी अपने प्रामाण्यवोधनार्थ परमेश्वरीय महाविद्यालयसे 
प्रतिष्टापत्रतो लायाही नहीं किन्तु सभीने अपनी २ बुद्धयनुसार कल्पना करीहे. 
परन्तु उनमें मैंने जहांतक मतमताम्तरोंके ग्रन्थोको अवलोकन कियाहै उनमें से 
वर्तमान समयमें प्रचलित पुस्तका के देखनेसे यहीम्रतीत हुआहे कि, झंकरस्वामी 
जैसा सरललेख, झंकरस्वामी जैसी प्रौठयुक्ति, शंकरस्वामी जैसी अपूवकल्पना, झा 
करस्वामी जैसा श्रुत्यर्थसमन्वय; तथा शंकरस्वामीजेसी सुयोग्य रिष्यमण्डली 
इतर आचार्य्यांको सातजन्म लेकर भी प्राप्त होनी कठिनहे. उसी महापुरुषके 
गम्भीर लेखान्तगेत परिभाषाज्ञानकेलिये यह बह्॒थंबोधक लघुभूत वेदान्तपरिभाषा 
नामक ग्रन्थहै.शाख्जान्तरमें निविष्ट विद्वान पुरुषोको शंकरसिद्धान्तमे प्रविष्ट होनेके 
लिये इस स्वल्पग्रन्थको द्रारीभूत समझना चाहिये. व्यवहारदशाम इकर स्वामी 
को मायः कुभारिल भट्टका सिद्धान्त स्वीकृतहै उसीके अनुरोधसे सर्वथा भाष्या 
दिमं अनिरूपित प्रमाण विचारका पारिमाषाकारने भट्टके मतसे षर्‌ प्रमाणों का 
तथा उनके अन्तर्गत तत्तद्विशिष मन्तव्योंका निरूपण कियाहे. यहग्रन्थ अक्षरोंसे 
परम लघुभूतभी अपने अर्थगौरवसे भारतभूमिमात्रके ग्ांतोंमें सर्वत्र समानरूपसे 
प्रतिष्ठापूवक पठन पाठनादिद्वारा शकरसिद्धान्तका उज्जीवनकरताहुआ चिरकालसे 


( १२) भूमिका । 


अद्यावधि विराजमानहै, कर्ता इसका धर्मराज नामक याजक विशेष करके 
दक्षिण देशके किसी एक प्रान्तका प्रतीत हौताहै, चाहो किसीभी प्रान्तका हो 
इस विचारसे कुछ विशेष लाभ नहीं हे. तथापि विद्या इस महापुरुषकी परमप्रशे- 
सनीय तथा दीर्घकालतक विद्वानगणद्वारा स्मरणीय प्रतीत होती है. इससे 
प्रथम भी यद्यपि शंकरसिद्धान्तके पोषक तथा मतमतान्तरांके दूषक भामती 
खण्डन चित्सुखी पश्चपादिका विवरणादि अनेक ग्रन्थ प्रकाश होचकेथे, तथापि 
ऐसे परमगुह्य गहन सिद्धान्तप्रवेशके लिये जैसे इस महापुरुषने अपूव प्रयास 
कर स्वल्पअक्षरोम सरल रूपसे महासिद्धान्तका हार्दै दिखलाया है. इससे पूर्व 
किसीनेभी न दिखलायाथा.वस्तुतः इस ग्रन्थको वेदान्तशास्रका प्रथम पुस्तक सम- 
झना चाहिये, कहीं २ आपने वेदान्तशाखउपयोगि अपूर्वकल्पना भी करी है । 
जैसे 'तत्वमसि” आदि महावाक्योंमें लक्षणासे विनाही निर्वाह होनेका प्रकार 
सिवाय इनके किसी प्राचीन आचाय्य ने नहीं लिखा है. इनके निर्माण किये 
यद्यपि वेदान्तशास्रके ग्रन्थान्तरांका उपलाभ नहीं होता तथापि इसी ग्रन्थके 
आद्यमें 'येन चिन्तामणौ टीका” इत्यादि ढेखसै तथा 'वन्देऽहंतर्क चूडामणिमणि 
जनन क्षीरधींस्तातपादान' इत्यादि इनके पुत्रके लेखसे इनका बनाया “न्याय 
चिन्तामणि’ की टीका 'तर्क चूडामणि’ नामक ग्रन्थ न्यायशा्र का अवश्य 
प्रतीत होता है. परन्तु वर्तमान कालमें उसका पठन पाठन आदिद्वारा प्रचार या 
सवरूपसै भारतके किसीभी म्रान्तमें उपलब्धि होनी सवथा दुर्घट है. अर्थात्‌ 
उसको भी केवल नाम मात्र अवरिष्ट समझना चाहिये. इतना भी केवल इनके 
स्वकीय लिखनेहीसे प्रतीत होता है अन्यथा संज्ञा भी छुप्तमाय अवश्य होती 
ऐसेही अन्य २ शास्त्र विषयक कृति भी यदि ऐसे महापुरुष की कालमभावसे 
लुप्तप्राय या निर्मूलही होगई हो तो आश्चय्येही क्या है? इस “वेदान्तपरिभाषा” 
नामक ग्रन्थसे शाखानुरागी लिखा पढा पुरुष कोई भी अपरिचित्त नहीं है प्रत्युत 
( Government ) गवर्नभेण्ट द्वारा परीक्षाविभागमे नियत होकर यह ग्रन्थ और 
भी प्रचारको प्राप्त हुआ है. इस ग्रन्थकी परीक्षा देनेवाले विद्यार्थिगणकी सुगम- 
ताके लिये तथा संस्कृत विद्यामें अल्पाभ्यासि मुमुक्ष पुरुषोंके लिये मेने इसको 
यथामति उत्तमरीतिसे प्रतिपंक्ति भाव सहित आर्यं भाषामें अनुवादित किया है 
और बंबईँके प्रसिद्धसेठ खेमराज श्रीकृष्णदास “श्रीवेहुटेश्वर” यन्त्रालयके 
अध्यक्षने मुद्रितकर प्रसिद्ध किया है। मुझे यह पूर्ण आशा है कि, वेदान्त 
विद्यानुरागी सज्जन लोग इसके पठन पाठनादिसे लाभ उठाते हुए मूलकारकी 
कीर्तिके साथ साथ मेरेभी श्रमको सफल अवश्य करेंगे ॥ इति शम्‌ ॥ 


निवेदक काशी निवासि निर्मेल पण्डित स्वामी गोविन्दसिंह साधुः । 
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क्षरेमेनोहरं सुद्वितास्ते योग्यमूल्येन 
कय्याः सन्ति । तांश्च आइका 
यथापुस्तकसूचीपते 
मूल्यप्रेषणेन 
प्रापुयुः । 
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क्षैमराज श्रीकृष्णदास, 
“श्रीविङ्कटेश्वर” पुद्रणयन्त्रालयाध्यक्ष-मुम्बई, 


[2 हि ऊ_ कै आ आल छ B= ३. ङ्‌ ०१ _छ कक क 
RINT SARC पेटी दरै १00001 रद Fi es ई क्ट क 
द्‌ न्स अपे. र जा) कक र्ड 


कि 


3» 


भाषाटीकोपेता-वेदान्तपरिभाषा विषयसूची । 





नाकको पल 
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१ मङ्गलाचरणम्‌, २३ मायागतेकत्वनिरूपणम 
२ मोक्षस्य नित्यत्वव्यवस्थापनम्‌, | २५ मायाविरिष्टस्य जगत्कठत्वम. 
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६ प्रत्यक्षे$न्तःकरणवृत्तिनिरूपणमू. | २८ परिणामादिलक्षणमू, 
७ मनस इन्द्रियत्वखण्डनम्‌ २९ रजतस्य साक्षिण्यध्यासः, 
९ गरत्यक्षसामान्यलक्षणम्‌ ” विविधाध्यसिकप्रत्ययः, 
” वृत्तेबहिनिर्गमम्रकार! ३१ रजतज्ञाने गुरुमतप्रवेशशंका, 
१० प्रत्यक्षे शंकासमाघि ३२ प्रातिभासिकव्यावहारिकपदाथानां 
१२ वहचनुमितिस्थले पर्वतांशै प्रत्यक्षत्व | मेदः, 
प्रतिपादनम्‌, ३३ स्वमपदार्थविचारः, 
१३ प्रसङ्गाज्ञातिखण्डनम्‌, ३४ द्विविधकाय्यविनाशः, 
२४ समवायखण्डनमू. ३७ अन्यथाख्यात्यनिवचनीयाख्यात्यो 
” ज्ञानग्रत्यक्षनिष्कृष्टलक्षणम्‌, भदः. 
१५ विषयय्रत्यक्षलक्षणम्‌, ३८ उत्तप्रत्यक्षं पुनद्विविधम्‌, 
१६ विषयग्रत्यक्षे शंकासमापिः, ३९ अनुमाननिरूपणम्‌. 
१८ विषयमत्यक्षस्य निष्कृष्टटक्षणमू, | ४३ अनुमानस्य सिद्धान्त उपयोगः. 
१९ वृततेश्चातुविध्यम्‌, , | ४४ मिथ्यात्वलक्षणम्‌. 
” सविकल्पनिरविकल्पभेदात्‌ प्रत्यक्ष | ५८ मिथ्यातवऽनुमानम्‌, 
श “ळय त त अ मपञ्चमिथ्याते गांकासमाघिः, 
a ४८ उपमाननिरूपणम्‌, 
” वेदान्तानामखण्डार्थपरत्वम्‌, ९० आगमानर्पणमू, 


२२ जीवसाक्षीश्वरसाक्षिमेदात्‌ प्रत्यक्षं-| ” प्रमाणीभूतवाक्यलक्षणम्‌. 
पुनाद्विविधम्‌, ” शाब्दबोधे कारणानि. 


भा० टी० वे० प० विषयसूची । 
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विचारः. 
५४ योम्यतादिविचारः. 
५८ शक्यलक्ष्यमेदैन पदार्थो द्विविधः. 
«६ पदशक्तिविचारः. 
५८ छक्षणाविचारः, 
५९ सिद्धान्ते लक्षणां विनापि निर्वाहः. 
६२ वाक्येकवाक्यताविचारः. 
६३ तात्पय्येनिरूपणम्‌. 
६८ वेदे नित्यत्वादि विचारः. 
७१ अर्थापत्तिनिरूपणम्‌. 
७२ अथापात्तिर्द्रिविधा, 
७३ श्रुताथापत्तिः पुनर्द्धिविधा, 
७५ अनुपलब्धिनिरूपणम्‌, 
८१ अभावे चातुर्विध्यम. 
८५ स्वतःप्रामाण्यवादः. 
८९ ग्रमाणविषयनिरूपणमू, 


पृष्ठांकाः ` 
” लक्षणं द्विविधम्‌. 
९१ कतंलणम्‌, 
९४ जगतो जन्मक्रमनिरूपणम. 
१०० प्रलयनिरूपणमू, 
१०८ जीवस्वरूपबिचारः. 
११२ त्वेपदार्थनिरूपणम्‌, 

” जीवस्थावस्थात्रयानिरूपणम. 
१२० तस्वंपदार्थयोरैक्यनिरूपणम्‌ . 
१२५ ्रयोजननिरूपणम्‌. 

१२८ अपरीक्षज्ञाने मतभेदः. 

१३२ श्रवणादिनिरूपणम्‌. 

१३७ झामादिनिरूपणम्‌. 

१३८ सझुणोपासकानां त्रह्मलोकगतानां 
मुक्तिः. 

१४० ब्रह्मात्मसाक्षात्कारवतः म्रारब्धादि- 
क्मेविचारः, 


विषयाः 


>> डा 


इति विषयसचीसमात्ता । 








भाषाटीकासमेता । 


नल gi = 


प्रत्यक्षपरिच्छेदः १. 


कुवन्तः सत्कृतिं सन्तः संस्मरन्ति यमव्ययम्‌ । 

येन केनाभिधानेन वन्यो ऽसौ नानको गुरु; ॥ १ ॥ 
मूढस्तु मूढ एवास्ति तच्तज्ञस्त्वरित तस्ववित्‌ । 
तस्मादधंप्रबुद्धा ये ते सन्त्यत्राधिकारिणः ॥ २ ॥ 


यद्विद्याविलासेन भूतभौतिकसृष्टयः | 
तं नोमि परमात्मानं सचिदानन्दविग्रहम्‌ ॥ १ ॥ 


जिस परमेश्वरके अविद्याविलाससे अर्थात्‌ सम्यक्‌ ज्ञानके विना अथवा जिस 
परमेश्वरकी माया अपर नामक अविद्यारूप शक्तिसे आकाझादि सूक्ष्म स्थूल भूत 
तथा चराचरमेदसे अनेकम्रकारके भूतोंके कार्य्य उत्पन्न तथा विनाश हुवा 
करतेहें ऐसे सत्‌ चित्‌ तथा आनन्द ( विग्रह ) स्वरूप परमात्माको भें धर्मराजा- 
ध्वरीन्द्र नमस्कार करताहू ॥ १ ॥ 


ee 


यद॑तेवासिपंचास्येनिरस्ताभेदिवारणाः । 
तं प्रणोमि नृसिहारुयं यतीन्द्रै परमं गुरुम्‌॥ २॥ 
जिन्हाँके ( अन्तेवासि ) समीप रहनेवाले ( पञ्चास्यैः ) सिंहसम पराक्रम वाले 
शिष्यलोगोंने अनेक भेदवादी हास्तियोंको निरास किया है ऐसे यतिवर्य्य नृसिं 
नामक परमशुरुओंको मी में परमभक्तिसे नमन करताहूँ ॥ २ ॥ 


(२) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


श्रीमद्रेङ्कटनाथाख्यान्‌ वेलांगुडिनिवासिनः | 
जगदुरूनहं वन्दे सवेतंत्रप्रवत्तकान्‌ ॥ २ ॥ 
पठनपाठनादिद्वारा सर्वेक्षाखोंके मवतक तथा वेलांगुडि नामक ग्रामम निवास 
करनेवाले ऐसे संसारमात्रके विद्वानोंके विद्यागुरु श्रीमद्रेंड्टनाथ नामक विद्या- 
गुरुओंकी भी मरी वारंवार वन्दना है ॥ ३ ॥ 
येन चिन्तामणो टीका दशटीकाविभजिनी । 
तकेचूडामणिनोम कृता विद्रन्मनोरमा ॥ ४ ॥ 

जिसने गांगेशोपाध्यायकृत चारांखण्डरूप चिन्तामणिनामक ग्रन्थपर प्रथम हान 
वाली दशटीकाके खण्डन करनेवाली * तकचूडामणिः ' नामक टीका, विद्वान- 
जनमनाविनादिका निमाण करीहें ॥ ४ ॥ 

तेन बोधाय मन्दानां वेदान्तार्थावळंबिनी । 
धम्राजाध्वरीन्द्रेण परिभाषा वितन्यते ॥ ५ ॥ 

उसी धर्मराजाध्वरीन्द्रने अर्थात्‌ धर्मराज नामक याजकने मन्दबुद्धिवाले जिज्ञासु 
'जनोंके बोधके लिये इस वेदान्तरूप अर्थके आश्रयण करनेवाली ( परिभाषा ) 
सांकेतिक संज्ञाका सविस्तर निरूपण कियाहे ॥ ५ ॥ 

इह खळु थमा्थकाममोक्षास्येषु चतुर्विधपुरुषा्थषु मोक्ष एव- 
परमपुरुषाथः “न स पुनरावत्तते इतिश्च॒त्या तस्य नित्यत्वा- 
वगमात्‌ इतरेषां याणां प्रत्यक्षेण “तद्यथेह कमांचिता छाकः 
क्षीयते एवमेवासुत्र पुण्य चितो लोकः क्षीयते ” इत्यादि 
श्रुत्याचानत्यत्वावगमात्‌ स च त्रह्मज्ञानादिति । ब्रह्म तञ्ज्ञानं 
तत्प्रसाण च सप्रपच नरूप्यत ॥ 

( इह्‌ ) इस परिभाषामें अथवा लोकमें हम ( खलु ) निश्चयपूर्वक रह्म, अहम 
ज्ञान तथा तद्विष्यकम्रमाणोंको समपञ्च निरूपण करनेकी प्रतिज्ञा करतेहे- 
क्योंकि इस पुरुषे वांछित धम, i अर्थ, काम तथा मोक्ष नामक चार पदाथामें 
परम पुरुषाथत्व मोक्षात्मक पञ्छू्थहीमें प्रतीत होताहै । इस मौक्षहीको ` वह 
फिर जन्ममरणमें नहीं आता २ ' इत्यादि अथक श्रुतिवचनोंसे नित्यश्रवण 
कियाहे । बाकी धर्मादि तीनोंको प्रत्यक्ष प्रमाणसै तथा जैसे इसलोकमें कृष्यादि 
कम्मसि सम्पादित सस्यादिलोकका कार्य्यरूपसे नाश देखनेमें आताहे वैसेही 


परिच्छेदः १] भाषाटीकासमे ता. (३) 


९ असुत्र ) परलोकमें पुण्यादृष्टसम्पादित स्वगांदिलोककोभी कार्य्यं होनेसे नाश 
होनेकी कल्पना करसकते हैं! इत्यादि अर्थक श्रुतिवचनांसे अनित्य निश्चय किया 
है । वह मोक्ष अक्नज्ञानसे होताहै । इसलिये ह्म व्रह्मका ज्ञान तथा ब्ह्ममें ममा- 
रका इम सविस्तर निरूपण करते हैं ॥ 
तत्र प्रमाकरणं प्रमाणम्‌ तत्र स्मृतिव्यावृत्तं प्रमात्वं अनधिगता- 
बाधतावषयक्षानत्वन । स्मृतिसाधारणं त्ववावतावपयक- 


ज्ञानत्वम्‌।नीरूपस्यापे कालस्येन्द्रियवेद्यत्वाभ्युपगमेन धारा- 

वाहिकवुद्धेरपि ` पूरव पवज्ञानाविषयतत्तत्क्षणविशेषविषयक- 

त्वेन न तत्राव्याप्तिः ॥ 

( तत्र ) इन तीनोंमेसे प्रमाण नाम प्रमाके करणका हे । और करण नाम 
व्यापारवाले असाधारण कारणका है । उसमें स्मृति व्यावृत्त तथा स्मृति साधारण 
भेदसे वह प्रमात्व दो प्रकारका है । उनमें अनधिगत अर्थात्‌ प्रथम न देखे हुए तथा 
अबाधित अर्थको विषय करनेवाले ज्ञानका नाम 'स्मृतिव्यावृत्तम्रमात्व है! । और 
केवळ अबाधित अर्थको विषय करनेवाला ज्ञान स्मृति साधारण भमारूप है. (शंका ) 
“अयँ घटः२ ' इत्याकारक धारावाहिक बुद्धिस्थलमे दूसरा तीसराआदि ज्ञान सभी 
अधिगत अर्थात्‌ प्रथम देखे हुए विषयको विषय करनेवाले हैं इसलिये स्मृति 
व्यावृत्त प्रथम प्रमालक्षणकी ऐसे स्थलमै अव्याप्ति है । ( समाधान ) रूपरहित 
कालको भी हम इदानीं घटो वर्तते' इत्यादि प्रतीतिबळसे नेत्रादि इन्द्रिय 
ग्राह्य मानतेहे । इसलिये “अयं घटः २' इत्याकारक धारावाहिक वुद्धिभी पूर्व 
पूव ज्ञानके न विषय होनेवाछे तत्ततक्षण विशेषको विषय करती है अर्थात्‌ 
प्रथमं ज्ञानका प्रथम क्षण विशेषण विशिष्ट घट विषय है और द्वितीय ज्ञानका 
द्वितीय क्षण विशेषण विशिष्ट घट विषय है । ऐसेही उत्तर उत्तर ज्ञान क्षणमें पूव 
पूर्व विशेषणरूप क्षणके न होनेसे क्षणरूप विशेषणाभाव प्रयुक्त घटरूप विशेष 
का अभाव भी कह सकते हैं । इसलिये प्रतिक्षणमें क्षणात्मक नूतन विशेषण 
विशिष्ट हुआ घट सर्वथा अनधिगत तथा अबाधित अर्थरूप है याते उसमें अव्या- 
प्तिकी झंका नहीं है ॥ 


किच सिद्धांते धारावाहिकबुद्धिस्थले न ज्ञानभेदः । किन्तु याव- 
दटस्फुरणं तावत्‌ घटाकारान्तःकरणवृत्तरकेव, नतुनाना; 
वृत्तेः स्वविरोधिवृत्त्युत्पत्तिपयतं स्थायित्वाभ्युपगमात्‌। तथा 


(४) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


च तत्पतिफाडितचेतन्यरूप॑ घटादिज्ञानमापि तत्र तावत्कालीन 


मेकमेवेति नाव्यातिशंका$पि ॥ 
किञ्च, और वक्तव्य यह हैं कि हमारे वेदान्त सिद्धान्तमें धारावाहिक वुद्धि-: 
स्थलमे ज्ञानका भेद स्वीकार नहीं है किन्तु जबतक घटकी स्फूर्ति गह तबतक 
अन्तःकरणकी घटाकारवृत्ति एकही मानी है, अनेक नहीं मानी; क्योंकि हम घटाद्य- 
वगाहिनी वृत्तिको ( स्व ) अपनेसे विरोधी वृत्तिकी उत्पत्ति पर्यन्त स्थायी 
मानतेहे अर्थात्‌ घटाकारवृत्तिसे विरुद्ध जबतक अन्तःकरण पटाकार वृत्ति 
रूपेण परिणत नहा तबतक प्रथमवृत्ति निरवाच्छिन्न एकही रहती है । एवं उस 
वृत्तिमें म्रतिफलित चतन्यस्वरूप घटादिकोंका ज्ञान भी उतना काल पर्यन्त 
एकही ह. इस रीतिम एसै स्थलमे अव्याप्तिकी शंका भी नहीं बन सकती ॥ 
ननु सिद्धांते पटादेमिथ्यालेन बाधितत्वात्‌ तज्ज्ञानं कथं 
प्रमाणम्‌ | उच्यत । मरेह्मसाशात्कारानन्तर हि वटादानावाधः 
“यत्र त्वस्य सवेमात्मेवाभूत्‌ तत्केन क॑ पझ्येत्‌” इतिश्रृतः। 
न तु संसारदशायां बाधः “यत्र हि द्रेतमिव भवति तदितर 
इतरं पञ्याते इति श्रुते।तथाचाबाधितपदेन संसारदशाया- 
मवाधितत्वं विवक्षितमिति न घटादिप्रमायामव्यातिः तदुक्तम-- 
' देहात्मप्रत्ययो यद्वत्‌ प्रमाणत्वेन कल्पितः । 
लोकिक तद्वदेवेदं प्रमाणं ता५5त्मनिश्चयात्‌ " ॥ १॥ 
्रहमाक्षात्कारप्यन्तमित्य्थः । लोकिकमिति षटादिज्ञान- 
मित्यथः ॥ 

( शंका ) आपके वेदान्तसिद्धान्तमें घटादि पदार्थ भी शुक्तिरूप्यकी तरह 
मिथ्या होनेसे बाधित है इस लिये उनका ज्ञान भी प्रमाण अथात्‌ प्रमालक्षण का 
लक्ष केसे हो सकता हैं? ( समाधान ) ( उच्यते ) घरादि पदार्थका वाध हम 
शुक्तिरूप्यकी तरह संसार दृशामें नहीं मानते किन्तु अझसाक्षात्कारकं अनन्तर 
घटादि पदार्थोका वाध मानतेहें । 'जिस तच्तसाक्षात्कार दशामे इस बझज्ञानी 
पुरुषको सम्पूर्ण वस्तु आत्मस्वरूप मतीत होती है उस ऐसी अवस्थामें किन नेत्रादि 
करणसि किस वस्तुको देखे! अर्थात्‌ सव पदार्थजातका त्तज्ञानसे बाध हुआहे' 
इत्यादे अथक शुतिवचन मी इसमें प्रमाण हैं । किन्तु संसारदशाम हमने घटादि 


'परिच्छेदः १ ] भाषाटीकासमेता. (५) 


“पुदार्थाका बाध नहीं माना है ' जिस संसारदशामें ट्रेतकी तरह यावत्‌ पदार्थ 
प्रतीत होने लगतेहै उसी अवस्थामें यह आप इतर होकर अपनेसे इतर पदार्थ 
जातको देखता हे ' इत्यादि अथक श्रुतिवचन संसार दशाम प्रमाण हँ एवं संसार 
दृशामें घरादि पदार्थको अबाधित होनेसे उनका ज्ञानभी उक्त प्रमालक्षणका 
लक्ष्य होसकता है तथा उसमें अव्याप्तिकी शंका करके समाधानरूप ग्रन्थ भी 
असंगत नहीं है । (तथाच ) इस रीतिसे लक्षण निष्ठ 'अबाधित' पद संसार 
' दशाम अवाधितत्वका बोधक हे. इसलिये घरादि ग्रमामें अव्यापि नहीं है । 
इसीको वार्तिककारने भी कहांहे अर्थात्‌ 'ब्राह्मणोएई क्षत्रियोऽहं इत्याकारकदेहात्म- 
रूप प्रत्यय (ज्ञान ) जैसे याजक लोगोंने प्रमाणत्वेन स्वीकार किया है वैसेही लो- 
किक सामग्रीजन्य यह घटादि ज्ञान भी आत्मसाक्षात्कार पर्यन्त प्रमाणरूपही 
“मानना उचित है ॥ १ ॥ यहां आइ-उपसर्ग मर्यादाअथक है इसलिये आ आत्म- 
निश्चयात्‌ इसका अह्माभिन्न स्वात्म साक्षात्कार पर्यन्त अथे है ॥ लौकिक 
शब्दसे घटादि ज्ञान का ग्रहण है ॥ 
तानि च प्रमाणानि षट्‌ प्रत्यक्षानुमानोपमानागमाथांपत्त्यनुप- 
ठब्धिभेदात्‌। त्र प्रत्यक्षप्रमायाःकरणं प्रत्यक्षप्रमाणम्‌ । प्रत्यक्ष- 
प्रमा चात्र चेतन्यमेव ' यत्साक्षादपरोक्षाद्रह्ल ' इतिश्रुतेः। अपरो- 
क्षादित्यस्यापरोक्षमित्यथः।ननु चेतन्यमनादि तत्कथं चक्षुरादे- 
स्तत्करणत्वेन प्रमाणत्वमिति। उच्यते । चेतन्यस्यानादित्वोप 
तदभिव्यज्ञकान्तःकरणवत्तिरिन्द्रियसऩिकषोदिना जायते । 
इतिवृक्षिविशिष्ट चेतन्यमादिमदित्युच्यते । ज्ञानावच्छेदक- 
त्वाच्च वृत्तोज्ञानत्वोपचारः । तदुक्ते विवरणे-“अंतःकरण वृत्तो- 
ज्ञानत्वोपचारात इति ” 
एवं उक्त लक्षणळक्षित प्रमाके करण प्रमाण प्रत्यक्ष अनमान उपमान आगम 
:अथापात्ते अनुपलब्धि इस भेदसे छः है । उनमें प्रत्यक्षप्रमाके करण का नाम 
प्रत्यक्षप्रमाण' है । और वेदान्त ' सिद्धान्तमें प्रत्यक्ष प्रमानाम चैतन्यका है । जो 
अह साक्षात्‌ अपरोक्ष स्वरूप है! इत्यादि अर्थक श्रृतिवचन उसमें प्रमाण हैं। 
अपरोक्षात्‌ इस पञ्चमीका प्रकरणानुरोधसे अथमान्त विपरिणाम करके अर्थ है । 


"( शंका ) आपका चैतन्य तो अनादि अर्थात्‌ सनातन होनेवाला है एवं नेत्रादि 
इन्द्रियोमें उस चेतन्यकी करणता प्रयुक्त प्रमाणत्व व्यबहार कैसे होसकता है ? 


(६) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


( समाधान ) ( उच्यत ) चैतन्यके अनादि होनेसे भी उस चैतन्यकी अभिव्यंजक 
अथात्‌ चेतन्यके प्रतिबिम्बको ग्रहण करनेवाली अंतःकरणको वृत्ति नत्रादि 
इन्द्रियकि सम्बन्धस उत्पन्न होतींदे । इसलिये वृत्तिविशिष्ट चैतन्य आदिमत्‌ 
अथात्‌ उत्पत्तिवाला कहा जाताहे । ज्ञानस्वरूप चेतन्यका ( अवच्छदक ) भदक 
होनेसे वृत्तिम ज्ञानव्यवहारका उपचार है अथात्‌ वृत्तिमें ज्ञानव्यवहार गोण 
रूपण होताहे । इसीवातांको विवरणाचायने भी कहा है कि-  अन्तःकरणकी 
वृत्तिम ज्ञानशब्दका प्रयोग गौणरूपसे होताहे' इति ॥ 

ननु निरवथवस्यान्तःकरणस्य पारणामात्मकावात्तः कथम्‌। 

इत्थम्‌।न तावदन्तःकरणानरवयव सादद्रव्यत्वन सावयवत्वा- 
त्सादित्वं च “तन्मनोऽसृजत' इत्यादिश्रुतः वात्तरूपज्ञानस्य 
मनोधमंत्वे च“कामः संकल्पो वाचाकत्सा श्रद्वाअश्रद्धा घाति- 
रधृतिद्वीरधभी रित्येतत्सवे मन एव इतिश्रुतिमानम्‌।धीशब्दन 
ृत्तरूपज्ञानाभिधानात्‌। अतएव कामादेराप मनोधमत्वम्‌ । 
ननु कामादरन्तःकरणधमत्वेहामिच्छाम्यहजानाम्यह विभमी- 
त्याद्यनुभव आत्मधमत्वमवगाहमानः कथसुपपद्यत। उच्यत | 
अयःपडस्य दृग्धृत्वाभावेपि दग्धृत्वाश्रयवद्वितादात्म्याव्या- 
सात्‌ यथा अयोदहतीति व्यवहारस्तथासुखाद्याकारपरिणा- 
म्यन्तःकरणक्याप्यासात्‌ अहसुखादःखात्यादव्यवहारः ॥ 

( शंका ) पारेणाम सावयवपदाथका होतांहे आर अन्तःकरण निरवयव 
पदार्थ है एवं उसकी परिणामआणत्मिका बत्ति कैसे होसकती हे ! ( समाधान ) 
(इत्थं ) प्रथम तो अन्तःकरणको निरवयवही कहना उचित नहीं क्योंकि वह उत्पत्ति 
वाला द्रव्य होनेसे सावयव हो सकता है उसकी उत्पत्तिका श्रवण हमने “वह 
परमात्मा मनको उत्पन्न करता भया' इत्यादे अथक श्रुतिसे किया हँ । वृति 
रूप ज्ञानभी मनका धम है इसमें ' (काम) इच्छा, संकल्प ( विचिकित्सा ) संशय 
श्रद्धा अश्रद्धा धतिः अधृतिः (हीः ) लज्जा (धीः) बुद्धि (भीः) भय ये समी 
मनहीसे उत्पन्न होतेहें! इत्यादि अथक श्रुति प्रमाणहँ । इस श्रतिनिष्ठ धी 
शब्दस वृत्तिरूपज्ञानका कथनहै (अतएव ) इस श्रुतिवचनहीसै कामादिभी 
मनहीके धर्म सिद्ध होते हे । (शंका ) कामादिकोंको अन्तःकरणका धर्म माननेसे 
“भै इच्छा करताहूं ' में जानता हूं? “भै डरताहूं ' इत्यादि अनेक अकारके अनु- 


परिच्छेदः १ ] भाषादीकासमे ता. (७) 


भवोंका आत्मधर्मत्वेन प्रतीत होना कैसे उपपन्न होगा? (समाधान ) ( उच्यते ) 

लोहपिण्डके दाहक न होनेसे भी दाहक अग्निके तादात्म्याध्यासरूप सम्पर्कसे 

जैसे ' लोह दहन कररहा है! ऐसा व्यवहार होता हैं पैसेही सुखादि आकार परिणामी 

अन्तःकरणके साथ तादात्म्यैक्याध्यास होनेसे ' में सुखीहूं ' में दुःखीहूं' इत्यादि 

व्यवहार आत्मामें भी मिथ्याही प्रतीत होते हैं ॥ 
नन्वन्तःकरणस्येन्द्रियतयाऽतीन्द्रियत्वात्कथमहमिति प्रत्यक्ष- 
विषयतेति । उच्यते । नतावद्न्तःकरणमिन्द्रियमित्यत्र मानम- 
स्ति “मनः षष्ठानीन्द्रियाणि ” इतिभगवद्वीतावचनं प्रमाणमि- 
ति चेन्न अनिन्द्रियेणापि मनसा षट्त्वसंख्याप्रणाविरोधात्‌ 
नहीन्द्रियगतसंख्यापूरणमिन्द्रियेणेवेतिनियमः “यजमानपंचमा- 
इडांभक्षयंति” इत्यत्रकऋत्विग्गतपंचत्वसँस्याया अनृत्विजा- 
पियजमानेन प्रणदशनात्‌ ॥ 


“ वेदानध्यापयामास महाभारतपंचमान्‌ ” 


आ क क 


( शंका ) अन्तःकरणको अनेक विद्वान्‌ लोगोंने इन्द्रिय माना है और इन्द्रिय 
नियमसे अतीन्द्रियही होता है एवं उसमें ' अह ' इत्याकारक ज्ञानकी प्रत्यक्ष 
विषयता कैसे हो सकती है? अर्थात्‌ नहीं हो सकती ( समाधान ) ( उच्यते ) 
प्रथम तो अन्तःकरण इन्द्रिय है इस वातमें कोई प्रबल प्रमाणही नहीं है। और 
ग्रादि- ममवांशों जीवलोके जीवभूतः सनातनः ॥ मनः घष्ठानीन्द्रियाणि प्रकृति 
स्थानि कर्षति ॥ ७ ॥ गी० अ० ॥ १५॥ अर्थात्‌ इस जीवलोक संसारमें जीवरू- 
पको प्राप्त हुआ सनातन आत्मा मेराही अंश अर्थात्‌ स्वरूप है वही जीवात्मा प्रकृतिमें 
स्थिति वाले तथा मन है छठवां जिनमें ऐसे इन्द्रियोंकों आकर्षण करता है” 
इस भगवद्वीतावचनको मनके इन्द्रिय होनेमें प्राण कहो तो सो भी ठीक 
नहीं क्योंकि मन इन्द्रिय नाभी होय तोभी पड़त्व संख्याका पूरक हो सकता 
है इन्द्रियगत संख्याकी पूर्ति इन्द्रियहीसे होती है, ऐसा कोई नियम नहीं है । 
त्यजमान है पांचवां जिनमें ऐसे ऋत्विग लोग ' इडा ' नामक हवनपदार्थको 
भक्षण करें, इत्यादि अर्थक वाक्यमें ऋत्विगलोगेंमि होनेवाली पश्चत्व संख्या- 
का पूरक ऋत्विगूलोगोंसे भिन्न यजमान है अर्थात्‌ यजमान क्रत्विग्‌ नहीं भी है 
परन्तु ऋत्विग्गत पँचत संख्याका पूरक हे । एवं “महाभारत है पांचवां 
हो ऐसे वेदाका महर्षि अपने शिष्योको अध्यापन कराता भया!॥ 


(८) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


इत्यत्रवेदगतपंचत्वसंख्याया अवेदेनापिमहाभारतेन पूरण- 
दशेनात्‌। “इन्द्रियेभ्यः पराह्मथां झर्मेभ्यश्रपरंमनः ` इत्यादि 
श्रुत्यामनसोऽनिन्द्रियत्वावगमाञ्च । नचैवै मनसोनिन्द्रियत्वे 
सुखादिप्रत्यक्षरूयसाक्षात्त्वंनस्यादिन्द्रियाजन्यत्वादितिवाच्यम्‌। 
नहीन्द्रियजन्यत्वेन ज्ञानस्यसाक्षात्त्वम्‌। अनुमित्यादेरपि मनो 
जन्यतयासाक्षात्त्वापत्तेः इश्वरज्ञानस्यानिन्द्रियजन्यस्यसाक्षा- 
त्वानापत्तेश्च ॥ 


इत्यायथक वाक्यमें भी वेदगत पञ्चत्व संख्याका पुरक वेदासै भिन्न महा- 
भारत है अथात्‌ महाभारत वेद नही भी है परन्तु वेदगत पञ्चत्व संख्याका 
पूरक है इन उदाहरणोसे यह सिद्ध हुआ कि तत्तत्‌ पदार्थ गत तत्तत्‌ संख्याका 
पूरक तत्तत्सजातीय पदाथही हो इस वात्ताका नियम नहीं ह आर ' इन्द्रियकि गाल- 
कंसे परे इन्द्रियोकि अर्थ अर्थात्‌ इन्द्रिय शब्द वाच्यहै उससेपरे मनहे मनसे परे 
बुद्धिदे' ॥ इत्याद्यथक श्रुतिवचनौंसे मनमै इन्त्र्यत्वधमंका अभाव प्रतीत होताहे 
( शंका ) इस रीतिसे यदि मन इन्द्रिय नहीं है तो सुखादि प्रत्यक्षका साक्षात्कार 
नहीं होना चाहिये । क्योंकि विषयसाक्षात्कारका इन्द्रियजन्यत्वके साथ नियमे 
अथात्‌ जहां जहां विषयका साक्षात्कार होताहै वहां २ नियमसे इन्द्रियजन्य 
होताद एवं सुखादि प्रत्यक्ष भी यदि इन्द्रिय जन्य नहीं है तो साक्षात्कार भी नहीं 
होना चाहिय ( समाधान ) पूर्वोक्त व्याप्ति ज्ञान आपका यथार्थ नहीं हैं क्योंकि 
इन्द्रियजन्य ज्ञान नियमसे साक्षात्कारही होताहे इस वातांका नियम नहीं है मनका 
यदि इन्द्रियमी मान लिया जाय तो उसको अनुमिति आदि ज्ञानोंके मतिभी 
कारणता एवं अनुमित्यादि ज्ञानभी साक्षात्कारात्मक होने चाहिय. ( शंका ) 
अनुमित्यादि ज्ञानोमें व्यभिचारहै इसलिये हम इन्द्रियजन्य ब्वान नियमसे साक्षा- 
त्कारात्मकही होताहे' ऐसा नियमका स्वरूप नहीं मानते किन्तु 'साक्षात्कारात्मक 
ज्ञान इन्द्रियजन्यही होताहे' ऐसा नियम मानतेंह एवं अनुमित्यादि ज्ञानोंमं 
व्याभिचार शंका भी नहीं है और सुखादि साक्षात्कारमें आपत्तिमी वेसेही है।अथवा 
अनुमैत्यादै ज्ञानोके प्रति मनको इन्द्रियत्वेन कारणता नहीं किन्तु मनस्त्वेनदै 
और साक्षात्कारत्वावच्छिन्नके प्रति इन्द्रियेन इन्द्रिय जन्यत्व प्रयोजक है इसलिये 
अनुमित्यादि ज्ञानोमें व्यभिचार नहीं है. ( समाधान ) ३श्वरका ज्ञान इन्द्रियत्वेन 
इन्द्रियजन्य नहीं है अर्थात्‌ इश्वरके नेत्रादि इन्द्रिय नहीं है एवं ईश्वरका ज्ञान 
भी आपके सिद्धान्तसे साक्षात्कारात्मक नहीं होना चाहिये ॥ अंनुः 


परिच्छेदः १] भाषाटीकासमेता (९) 


किमितिचेत्‌ 


सिद्व तिप्रत्यक्षत्वप्रयोजकं किमितिचेत्‌ ति किज्ञानगतस्य प्रत्य- 
क्षत्वस्यप्रयोजकं प॒च्छसि किवाविषयगतस्य । आद्येप्रमाण- 
चेतन्यस्य विषयावछिन्नचेतन्याभेद इतिबूम । तथाहि। त्रिविधं 
चेतन्यं प्रमातृचतन्यप्रमाणचेतन्य विषयचेतन्यं चाति । तत्रव- 
टाद्यवठिन्नचेतन्यं विषयचेतन्यम्‌। अन्तःकरणवृत्त्यवच्छिनन चे 
तन्यं प्रमाणचेतन्यम्‌अन्तःकरणावाच्छिन्नं चेतन्यं प्रमातचेतन्यम्‌। 
( शंका ) आपके वेदान्त सिद्धान्तम प्रत्यक्षका प्रयोजक कोन हे?! (समाधान ) 
हमारे मतमें ज्ञानगत विषयगत भेदसे प्रत्यक्ष दो प्रकारका है. सो तुम ज्ञानगत 
मत्यक्षका म्रयोजक पूछते हो ! या कि विषयगत मत्यक्षका ? यदि प्रथम कहो तो 
'प्रमाणावच्छिन्न चेतन्यका विषयावच्छिन्न चेतन्यके साथ अभेद होना ' हम 
मानते हैं (तथाहि) उसका प्रकार यह है कि प्रमातप्रमाण विषयचैतन्य भेद से चेतन 
'तीन प्रकारकाहै ।उनमें घटाचवच्छिन्न अथीत्‌ जितने स्थलमें घरादिस्थितहे उतने स्थ- 
लमें वतनेवाले चैतन्यका नाम विषय चैतन्य है । एवं अन्तःकरण वृत्त्यवच्छिन्न अथात्‌ 
अन्तःकरणकी वृत्ति जितने प्रदेशमें रहती है उतने मदेशमें बतेनेवाले चैतन्यका 
नाम प्रमाणचैतन्य है । ऐसेही अन्तःकरणावच्छिन्न अर्थात्‌ जितने प्रदेशमे अन्तः 
करण रहता है तत्मदेश वृति चेतन्यका नाम प्रमातचेतन्य है ॥ 
तत्रयथातडागोदकं ठिद्रानिगेत्य कुल्यात्मनाकेदारान्प्रविश्य 
तद्वदेवचतुःकोणाद्याकारं भवाति तथातेजसमन्तःकरणमापि 
चक्षुरदिद्रारानिगत्य घटादिविषयदेशं गत्वा घटादिविषया- 
कारेण परिणमते सएवपरिणामो वृत्तिरित्युच्यते। अवुमित्या- 
दिस्थले तु नान्तःकरणस्य वह्तघाददेशगमनं वह्नयादि्वक्षु- 
रायसंनिकषोत्‌ तथाचायं घटः इत्यादिप्रत्यक्षस्थठेघटादेस्त- 
दाकारवत्तेश्व बहिरेकत्रदेशसमवधानात्तदुभयावच्छित्रै चेत- 
न्यमेकमेव ॥ 


(तत्र) उन तीनों उपाधियोंमेंसे जैसे (तडाग) तालाबका जल तडागके 
किसीएक छिद्र: द्वारा निकलकर (ङुल्या) नशारवत्‌ छम्बायमान होकर क्षेत्रके 
केदारोंमें प्रविष्ट हुआ उन केदारोहीकी तरह त्रिकोण चतुष्कोणादि आकारको 
आप्त होता है वैसे ही तैजस अर्थात्‌ सूयेकिरणकी तरह स्वच्छ होनेसे अतिशीध- 


( १० ) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


गामी अन्तःकरणभी नेत्रादि इन्द्रियद्वारा निकलकर घटपटादि विषय देशको 
माप्त हुआ घटपटादि विषयरूपसे परिणामको प्राप्त होताहे । उसी परिणामका 
नाम 'वृत्ति' है । और अनुमिति ज्ञानादि स्थलमै तो नेत्रादि इन्द्रियोंक साथ 
अञ्निका सम्बन्धही नहीं होता इसलिये ऐसे स्थलमै अन्तःकरणका अग्निआदि 
विषय देशमँ गमन मानना उचित नहीं इसरीतिसे 'अयं घटः इत्यादि प्रत्यक्ष 
स्थलमै घटादि विषय तथा घटादि विषयाकार वृत्ति इन दानाको बाह्य एक 
स्थल्मे मिलाप होनेसे उन दोनोंसे अवच्छिन्न अर्थात्‌ घट घटाकार वृस्युपहित 
चैतन्य एकही है ॥ 


Lan किक जिक 


विभाजकयोरप्यन्तःकरणवृत्तिघटादिविषययोरेकदेशस्थत्वेन 
भेदाजनकत्वात अतएव मठान्तवेर्तिघटाव्छिन्नाकाशोन 
मठावच्छिन्नाकाशाद्विद्यते।तथाचायं घट इति घटप्रत्यक्षस्थले 
वटाकारवृत्तेषेटसंयोगितया घटावच्छिन्नचेतन्यस्य तदरत्त्यव- 
च्छिन्नचे तन्यस्याभिन्नतया तत्रघटज्ञानस्यपटांशे प्रत्यक्षत्वम्‌। 
सुखाद्यवच्छिन्न चेतन्यस्य तदवत्त्यवच्छिन्न चेतन्यस्यच नियमे 
नेकदेशस्थितोपाधिद्रयावच्छिन्नत्वात्‌ नियमेनाहंसुखीत्यादि 
ज्ञानस्य प्रत्यक्षत्वम्‌ । नन्वेवं स्ववृत्तिसुखादिस्मरणस्यापि 
सुखादयंशे प्रत्यक्षत्वापत्तिरितिचेन्न, तत्रस्मयेमाणसुसस्याती- 
तत्वेन स्मृतिरूपान्तः करणवृत्तवतमानत्वेन तत्रापाध्योभिन्न- 
कालानतया तत्तदवच्छिन्रचेतन्ययोभेदात्‌ । उपाध्योरेकदे- 
शस्थत्वेसत्येककालीनत्वस्ये वोपधेयाभेदप्रयोजकत्वात्‌ ॥ 
वदान्तसिद्धान्तमे चैतन्य वास्तवसे एकही है भेद केवल उपाधिभदसे प्रतीत 
होताहै एवं विभाजक अर्थात्‌ चेतनमें भेद व्यवहारके सम्पादक अन्तःकरणकी 
त्ति तथा घटादि विषय ये दोनों वाह्य एक देशमै स्थित होनसे भेदके जनक 
नहीं होसकते ( अत एव ) एक देशस्थित उपाधिद्वयमे भेदव्यवहार जनन 
योग्यता नहीं होती इसीसे मठके भीतर होंनेवाले घटावच्छिन्न आकाशका मठाव- 
च्छिन्न आकाशसे भेद विद्वान्‌ लोगोंने नहीं मानाहै ( तथाच ) इस रीतिसे एक 
देशस्थित उपाधिद्वयको जब भेदाजनकता सिद्ध हुई तो 'अयं घटः ' इत्याकारक 
घट अत्यक्षस्थरमे घटाकारको माप्त हुई अन्तःकरणकी वृत्तिको घटके साथ 


परिच्छेदः १ | भाषाटी कास में ता. ( ११) 


संयोगवाली होनेसे घटावच्छिन्न चैतन्य तथा घटाकार अन्तःकरण वृत्यव- 
च्छिन्न चैतन्य इन दोनोके अभिन्न होनेसे ऐसे स्थलमै घटज्ञान पटांशम प्रत्यक्ष है 
एवं सुखादि अवच्छिन्न चैतन्य तथा सुखाकार अन्तःकरणकी वृत्त्यवाच्छिन्न 
चैतन्यको नियमसे एक अन्तःकरणरूप देझमें स्थित होनेवाली उपाधिद्वय 
अर्थात्‌ सुखादि अन्तःकरणके ध्महै और 'अहंसुखी' इत्याकारक सुखाकार 
अन्तःकरणकी वृत्तिभी अन्तःकरणहीमें रहती है, एवं एक देशस्थित उपाधिद्वया- 
वच्छिन्न अन्तःकरणावच्छिन्न चेतन्य हआ, इसलिये ऐसे स्थलमंभी नियमसे 
अहंसुखी” इत्याकारक ज्ञानको मत्यक्षात्मक कह सकते हैं. (शंका ) यदि उपाधि- 
इसके एक देशस्थित होने मात्रसे चेतनद्वयर्म भेद नहीं रहता तो 'अहंपूवेसुखी' 
इत्यादि प्रत्ययसे अपनेभे होनेवाले सुखादिकोंके स्मरणकाभी सुखादि अँशर्म 
प्रत्यक्ष होना चाहिये. ( समाधान ) केवल उपाधिद्वयका एक देशम स्थित होना 
मात्रही उपहित पदार्थके अभेदका प्रयोजक नहीं है किन्तु उपाधिद्रयमें एक 
कालीनत्वभी अपेक्षित है एवं स्मृतिज्ञानमें प्रत्यक्ष लक्षणकी अतिव्याप्ति नहीं है 
क्योंकि स्मृति स्थलमे उपाधिद्वयका परस्पर भिन्नकाछ है ( तत्र ) अन्तःकरण- 
वृति सुखादि स्मरण स्थलमें स्मयमाण सुखादि बीत चर्केहै और स्मरण करने- 
वाली अन्तःकरणकी वृत्ति वर्तमान कालमें विद्यमान है । ऐसे स्थलमें इस रीतिसे ' 
उपाधिद्रयको परस्पर भिन्नकालगत होनेसे उन दोनों उपाधियाँसे उपहित चैत- 
न्योंका भी अवश्य भेदही है । एवं उपाधिद्वयका एक देशमें स्थित होकर एक 
कालमें स्थित होनाही ( उपधेय ) उपहित पदार्थके अभेदका प्रयोजक है ॥ 


Lea 


यदिचेकदेशर्थत्वमात्रमुपधेयाभेदप्रयोजकं तदाहं पूर्व सुखी- 
त्यादिस्मृतावतिव्यातिवारणाय वतेमानत्वं विषयविशेषणं 
देयं नन्वेवमापि स्वकीयथमाधमों वत्तेमानो यदाशब्दादिना 
ज्ञायेते तदाताहृराशाब्दज्ञानादावतिव्यातिः तत्रथमाद्यवच्छि- 
रतवृत्त्यवच्छिन्नचेतन्ययोरेकत्वादितिचेन्न योग्यत्वस्यापि 
विषयविरोषणत्वात्‌ अंतःकरणधर्मेत्वाविशेषेपि किचिदयो- 
ग्यंकिचिद्योग्यमित्यत्र फलबळकल्प्यः स्वभाव एव शरणं 
अन्यथान्यायमतेप्यात्मथमत्वाविशेषात्‌ सुखादिवद्वमांदेर- 
पिप्रत्यक्षत्वापत्तिदुवारा ॥ 

और यदि उपाधिद्र्यका एक देशमें स्थित होना मात्रही उपहित पदार्थके 


{ १२) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


अभेदका नियामक माने तो 'अहंपूव सुखी' इत्यादि स्मृतिस्थलम अतिव्याप्ति वारण 
कालिये 'वतमानत्व' विषयका विशेषणदेना उचित है । अर्थात्‌ प्रत्यक्षज्ञानका 
“विषय हमेशा वतमान होना चाहिये. भाव यह कि प्रमाण चेतन्यका वतमान विपयाव- 
च्छिन्न चैतन्यके साथ अभेद होना ज्ञानगत प्रत्यक्षका लक्षण है एवं स्मयमाण मुखादि 
वतमान नहीं हैं याते स्मृतिरूप ज्ञानमें प्रत्यक्ष लक्षणकी अतिव्यामिमी नहीं है 
{ शंका ) ऐसा लक्षण करनेसेभी जब अपनी वतमान अवस्थाके धस्मा धम्म ' भवान्‌ 
धामिकः' भवान धार्मिकः’ इत्यादि दूसरेके कहनेस शब्दादेसे जाने जातह तव 
तारश शाब्दज्ञानमें आतिव्याप्ति होगी क्योंकि ( तत्र ) उस झाब्दज्ञानम धमा- 
यवच्छिन्न तथा धमाद्यकार वृस्यवच्छिन्न चेतन्यकी एकता है. (समाधान ) हम 
योम्यत्वकोभी विषयमे विशेषणीभूत मानते है अथात्‌ प्रत्यक्षज्ञानका विषय 
प्रत्यक्षके योग्य होना उचितंहै यद्यपि सुख दुःख धमाधमांदि सभी अन्तःकरण- 
के धम समानही हैं तथापि उनमें कोई प्रत्यक्षे अयोग्य है और कोई योग्य है 
इस नि्णयके लिये फल बलसे कल्पना कियागया तत्तत्‌ पदार्थका स्वभावही 
( शरण ) नियामक है ( अन्यथा ) यदि फल बल कल्प्यदाथं स्वभावकी 
नियामक न माने तो आपके न्यायमतमें भी तो यह धमाधममी सुखादिकांकी 
'तरह समानही आत्मधम हे इनकाभी सुखादिकाकी तग्ह आपको प्रत्यक्ष 
होना चाहिये ॥ 


नचेवमपि वतेमानतादशायां त्वं सुसीत्यादिवाक्यजन्यज्ञा- 
नस्य प्रत्यक्षतास्यादितिवाच्यम्‌। इष्टत्वात्‌ दशमस्त्वमसी 
ऽत्यादो सन्निकृष्टविषयेशान्दादप्यपरोक्षज्ञानाभ्युपगमात्‌ । 
अतएव पवेतोवहिमानित्यादिज्ञानमपि वहूयंशे पराक्षं पर्व 
तांडेऽपरोक्षं पर्वता्यवच्छिन्नचेतन्यस्य बहिनिःसृतान्तःकरण- 
वत्त्यवाच्छिन्नचेतन्याभेदात्‌। वहचंशेत्वन्तःकरणवृत्तिनिगेम- 
नासम्भवेन वह्णयवच्छित्नचेतन्यस्यप्रमाणचेतन्यस्यच परस्प- 
रंभेदात।तथाचानुभवः “पवेतंपञ्यामि वह्विमनमिनोमीति” ॥ 
( शंका ) ऐसे निवेश करनेसेभी आपके सिद्धान्तसे वतमानदशाम "त्वं सुखी’ 
इत्यादि वाक्यजन्य ज्ञानका प्रत्यक्ष होना चाहिये परन्तु ऐसे स्थलमै 


योग्यता तो शाब्दबोधकी है. (समाधान ) यह वातो हमको इष्ट ही है 
ब दशमस्त्वमसि ) अथात्‌ दशम तुम हो, इत्यादि समीपवार्ते विषय 


परिच्छेद; १ ] भाषाटीकासमेता ( १३) 


स्थलमे शब्दसे भी हम अपरोक्ष ज्ञानही मानतेंहें ( अतएव ) प्रमाणचैतन्य 
का योग्य वतमान विषय चैतन्यके साथ अमेदको प्रत्यक्षका प्रयोजक 

नेहीसे 'पर्वतोवहिमान' इत्यादि अनुमित्यात्मक ज्ञानभी वहि अंशमें परोक्ष है 
अर्थात्‌ अनुमित्यात्मक हैं और पर्वतांशमें अपरोक्षात्मक है क्योंकि ऐसे स्थलमें 
पवतावच्छिन्न चैतन्य तथा बहिर्निगत जो अन्तःकरणको वृत्तिः ताहश वृत्त्य- 
वच्छिन्न चैतन्यका अभेद है । और वहि अंदमे अन्तःकरणकी वृत्तिका निगमन 
हुआ नहीं है इस लिय वहि अवच्छिन्न चेतन्यका प्रमाण चेतन्यके साथ अभेद 
भी नहीं हैं। और ऐसेही अनुभवभी यही होता है कि ' पवतको में देखताहूं 
तथा उसमे ` वहिका अनुमान करताहू ' ॥ 


| ॥ ००९ कन 


न्यायमते तुपवेतमनुमिनोमीत्यनुव्यवसायापत्तिः असऩिकृप- 
पक्षकानमितो तु सवाशेपि ज्ञानं परोक्ष सुरभिचंदनमित्या- 
दिज्ञानमापि चंदनखंडाशे अपरोक्षं सोरभांशेतुपरोक्षं सोरभ्य- 


स्यचक्षुरिन्द्रियायोग्यतया योग्यत्वपटितस्यानेरक्तटक्षण- 
स्याभावात्‌ ॥ 


परन्तु ' पवतावहिमान्‌ ' इत्यादि ज्ञानको सवोशमे अनुमितिरूप माननेवाले 
नैयायिकको ऐसे स्थलमै 'मे पवतका अनुमान करता” इत्याकारक अनुव्यवसा- 
यमी होना चाहिये । एवं 'पूथिवी परमाणुगन्धवान्‌ पृथिवीत्वात्‌ घटादिवत्‌' इत्यादि 
असन्निकृष्टपक्षक अनुमितिमे ज्ञान सवाशमें परीक्षही रहताहै और ' सुरभि- 
चन्दन! इत्यादि ज्ञानभी चन्दन खण्ड अंशमें अपरोक्षहे तथा सौरभ अंशमें परोक्ष है 
क्योंकि सौरम' नेत्र इन्द्रियके ग्रहण योग्य नहीं है इसलिये पूवाक्त योग्यता- 
घटित लक्षणका लक्ष्यमी नहीं है ॥ 


नचेवमेकत्र ज्ञाने परोक्षत्वापरेक्षत्वयोरभ्युपगमे तयोजांतित्वं 
नस्यादितिवाच्यम्‌ । इष्टत्वात ।जातित्वोपाधित्वपरिभाषायाः 
सकलप्रमाणागोचरतया अप्रामाणिकत्वात । घटोयमित्या- 
दिप्रत्यक्षेहि टत्वादिसद्भावेमानं नतुतस्यजातित्वेपि ॥ 


( शंका ) 'पर्वतो वहिमान्‌? या 'सुरभिचन्दनं ' इत्यादि एकही ज्ञानमें आंशिक 
परोक्षापरोक्षत्व माननेसै इन दोनों धर्मोमेसे किसीको भी जातिरूपता सिद्ध नः 


( १४) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


होगी क्योंकि जहां एक धर्मीम दो धम हों वहां संकर दोप जातिका वाधक होताहे। 
( समाधान ) यह वार्ता हमारे इष्टही हे * जाति उपाधि ' आदि रूप नयाथिकोके 
संकेतमें कोई प्रमाण नहीं है किन्तु उनके स्वकालिपत अग्रमाणिक संकेत ह ' अथं घट; 
इत्यादि प्रत्यक्ष घटत्वादिपदार्थके सद्भावमें प्रमाण किन्तु उसकी जाति या 
'उपाविरूपता नहीं कहता ॥ 
Lam सिद्ध ha त्सा ध्‌ I 
जातित्वरूपसाध्याप्रासेद्ो तत्साधकाव॒मानस्याप्यनवका- 
~ यासिद्धथ [ क”) हक”, + ¢). क) 

शात्‌ । समव [ ब्रह्मामन्रानासळप्रपचस्यानत्य- 

क न Lo Loe सिद्धे 
तयाचनित्यत्वसमवेतत्ववटितजातित्वस्य वटत्वादावसिद्धेञ्च । 
De ~ ह. १”. €« 

एवमेवोपाधित्वमपिनिरसनीयम्‌ ॥ 

( शंका ) 'घटत्वादिके जातिः उपाधिमिन्न सामान्यधम्मत्वात्‌ सत्तावत्‌' 
इत्यादि अनुमान प्रमाणसे जातिको सिद्धि हासकती है ( समाधान ) जातिरूप 
साध्यके सवथा अप्रसिद्ध होनेस जातिके साधक अनुमानकाभी प्रकृतम कुछ 
उपयोग नहींहे आपने 'नित्यसम्बन्ध' को समवाय मानाह और नित्यत्वे सति 
अनेक समवेतरूपा जाति मानी हैं परन्तु विचार करनेसे समवाय कुछ वस्तु नहीं 
है तथा तदृघटित जाति भी कुछ पदार्थ नहीं है बदान्त सिद्धान्तमें अह्मसे भिन्न 
यावत्‌ प्रपञ्च अनित्य हे इसलिये ` नित्यत्व ' तथा 'समवेतत्व' घटित जातिकी 
सिद्धि; घटादि पदार्थामे होनी दुघट हे इसीरीतिस उपाधिका निरासभी समझ 
लेना चाहिये ॥ 


पवेतोवह्विमानित्यादो चपवंतांशे वहचंशेचान्तःकरणवृत्तिभेदां- 
गीकारेण तत्तद्वृत्येवच्छेदकभेदेन परोक्षत्वापरोक्षत्वयोरेकत्रच- 
तन्येवृत्तो नविरोधः । तथाच तत्तदिन्द्रिययोग्यवर्तमानविपयाव- 
च्छिन्नवेतन्याभिन्नत्व॑ तत्तदाकारवृत्त्यवच्छिन्नज्ञानस्य तत्तदे- 
शेप्रत्यक्षसम्‌ ॥ 


१ परस्पर अत्यन्ताभावेक समानाधिकरणमें रहनेवाले धमेद्वयके एकत्रसमावेशका 
नाम संकरह जसे भृतत्त्व धर्मक अत्यन्ताभावके अधिकरण मनमें मृतेत्व हे ओर मतेत्व धर्मके 
अत्यन्ताभावके अधिकरण आकाशमे भूतत्वह परन्तु पृथिविआदि चारोमें भूतत्व मृतत्व दोनों 
+न हैं इसलिये ये दोनों धमे जातिरूप नहीं हैं एवं प्रकृतमें भी परोक्षत्व अपरोक्षत्व आत्मक 
परस्पर विरुद्धधमेद्वयका “पर्वेतो वहिमान? इत्यादि ज्ञानमें एकत्र समावेश होनेसे संकर 
दोष होसकता है ॥ 


परिच्छेदः १ ] भाषाटीकासमेता. ( १५) 


पर्वतो वह्निमान्‌ ' इत्यादि ज्ञानस्थलमें पर्ववअंशमे तथा वहिअंशमें अन्तः- 
करणकी वृत्तिका भेद माना है इसलिये तत्तद्रत्त्यववच्छेदकके भेदसे चैतन्य 
प्रतिबिम्बित वृत्त्यात्मक ज्ञानमें परोक्षत्वापरोक्षत्वका एकस्थलम भी परस्पर 
कुछ विरोध नहीं है ( तथाच ) इसरीतिसे तत्तदृस्यवच्छिन्न चैतन्यका तत्तटू 
इन्द्रियके योग्य जो 'वर्तमानविषय' तादृश विषयावच्छिन्न चैतन्यके साथ अभेद 
होना ही तत्तद्‌ ज्ञान अंशके प्रत्यक्षमें प्रयोजक है, यही तत्तदाकारवृस्पवच्छिन्न 
चेतन्यका तत्तदेशम प्रत्यक्ष है ॥ 
घटादेविषयस्य प्रत्यक्षतंतु प्रमाञ्रभिन्नत्वं।ननुकथं घटादेरन्तः 
करणावच्छिन्नचेतन्याभेदः अहदमिमंपश्यामेइतिभेदातुभवविरो- 
धादितिचेत्‌ । उच्यते । परमात्रभेदोनामनतदैक्यं कितुप्रमातृस- 
त्तातिरिक्तसत्ताकत्वाभावः। तथाच घटादेः स्वावच्छित्नचेतन्ये 
ऽध्यस्ततया विषयचेतन्यसत्तेवटादिसत्ता । अधिष्ठानसत्ताति- 
रिक्ताया आरोपितसत्ताया अनंगीकारात्‌ । विषयचेतन्यंचपू- 
वक्तप्रकारेणप्रमात्चेतन्यमेवेति । प्रमातृचैतन्यस्येवष्टा- 
यापिष्टानतया प्रमातप्तत्तेवचटादिसत्ता नान्योतिसिद्धं घटादेर- 
परोक्षत्वम्‌॥ 
दूसरा घटादिविषयगत प्रत्यक्ष तो ' ग्रमात्रभिन्नत्व ' अर्थात्‌ प्रमातुसत्तासे 
अभिन्नसत्ताकत्व मात्र है (शंका) पूवाक्त रीतिसे रमाता नाम अन्तःकरणावच्छिन्न 
चैतन्य का है एवं उस अन्तःकरणावच्छिन्न चैतन्यके साथ घटादिविषयाँका 
अभेद कैसे होसकता है! क्योंकि भें इस घरको देखता इं' इत्यादि विषयविषयी 
भावके भेदके बोधक अनुभवसे विरोध प्रतीत होताहै ( समाधान ) हमारे सिद्वान्तमें 
्रमाताके साथ घटादिविषयका अभेद उन दोनों का एकस्वरूप होजाना रूप 
नहीं है किन्तु घटादिविषर्योका ममातृसत्तासे अतिरिक्त सत्ता शून्य होना मात्र 
हे (तथाच ) एवं हमारे वेदान्तसिद्धान्तमें घटादिपदार्थाको स्व स्वावच्छिन्न 
चैतन्यमें अध्यस्त अर्थात्‌ असत्वै सति प्रतीयमान होनेसे विषयचैतन्यसत्ताही 
'घरादि पदार्थोकी सत्ताहै क्योंकि आरोपित पदार्थकी सत्ता स्वअधिष्ठानसत्ताके 
अतिरिक्त अंगीकार नहीं है और विषयचेतन्य तो पूर्वोक्त रीतिसे प्रमाठ चैतन्य 
म्वरूपही है; एवं प्रमातचैतन्य ही घटादि पदार्थों का अधिष्ठान स्वरूप होनेसे 
ममातृसत्तास्वरूप ही घरादि पदाथाकी सत्ताहै इसरीतिसे घटादि पदाथा 
अपरोक्षतामी सिद्ध होती है ॥ 


(१६) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


LN La 


अनुमित्यादिस्थलेतवन्तःकरणस्य वह्वयादिदेशनिगेमनाभावे 
नवह्नचवच्छि्नचेतन्यस्य प्रमातृचेतन्यानात्मकतया वह्नयादि- 
सत्ताप्रमातृसत्तातोमिन्नेतिनातिव्यातिः | नन्वेवमपिधमाधमादि 
गोचरानुमित्यादिस्थले घमाधम्मयोअत्यक्षत्वापत्तिः धर्मा 
द्यवच्छिन्नचेतन्यस्य प्रमातृचेतन्यामित्रतया धमादिसत्तायाः 
प्रमातृसत्तानतिरेकादितिचेन्न योग्यत्वस्यापि विपयविरो- 
षृणत्वात्‌ ॥ 

और अनुमिति आदि ज्ञानस्थलमे अन्तःकरणका वह्नि आदिदेशमँ गमन 
नहीं है इसलिये वाहि अवच्छिन्न चैतन्य ममातृचेतन्यात्मक न होनेसे तथा वहि 
आदिकी सत्ता प्रमातृसत्तास भिन्न होनेसे अनुमिति ज्ञानम अतिव्याप्ति नहीं है 
( शंका ) इस पूवाक्त निवेश करनेसे भी धर्माधमादिविपयक अनुमितिस्थलमे 
घम्मांधमेका भी प्रत्यक्ष होना चाहिये क्‍योंकि उक्तरीतिसे धर्माद्यवाछिन्न 
चेतन्यका प्रमातचैतन्यके साथ अभेद है इसीलिये धर्मादिसत्ता भी प्रमातृ 
सत्तासे पृथक नहीं है ( समाधान ) योम्यत्वको भी विषयका विशेषण देना चाहिये 
अथात्‌ साक्षात्कार करणीय पदार्थ गरत्यक्षके योग्य होना चाहिये उक्त धर्मादि 
प्रत्यक्षके योग्य नहीं है इसलिये उनमें लक्षणकी अतिप्रसक्तिरूप दोष भी नहाहे ॥ 

नन्वेवमपिरूपीघट इति प्रत्यक्षस्थले घटगतपरिमाणादेः प्रत्य- 
क्षत्वापत्तिःरूपावच्छिन्नचेतन्यस्यपरिमाणादवच्छिन्रचेतन्यस्य 
चेकतया रूपावच्छिन्नचेतन्यस्य प्रमात्चेतन्याभेदे परिमाणा- 
यवच्छिन्नचतन्यस्याप प्रमात्रभिन्नतया परिमाणादिसत्तायाः 
्रमातृसत्तातिरिक्तत्वाभावादितिचेन्न तत्तदाकारवृत्त्युपहितत्व- 
स्यापे प्रमातृविशेषणत्वात्‌। रूपाकारवृत्तिदशायां परिमाणा 
ययाकारवृत््यभावेन परिमाणाद्याकारवृत्त्युपहितप्रमातृचेतन्या- 
भिन्नसत्ताकत्वाभावेनातिव्याप्यभावात्‌ ॥ 

( शंका ) उक्त निवेश करनेसेभी ' रूपवान्‌ घटः ' इत्याकारक ज्ञानकालमें 
घरगत परिमाणादिका भी प्रत्यक्ष होना चाहिये क्योंकि रूप तथा परिमाण 
दोनों घटरूप एकाधिकरणमें रहते हैं इसलिये रूपावच्छिन्न चैतन्यही परिमाणाव- 
वच्छिन्न चैतन्य है एवं रूपावाच्छिन्न चैतन्यका यदि प्रमातचैतन्यके साथ अमैद्‌ 


परिच्छेदः १ ] भाषाटीकासमेता. ( १७) 


है तो परिमाणायवाच्छिन्न चैतन्यकाभी प्रमातचेतन्यके साथ अभेदही है । इस 
रीतिसे परिमाणादिसत्ताको प्रमावसत्तासे अतिरिक्त न होनेसे उक्त विषय 
प्रत्यक्षकक्षणकी परिमाणादिमँ अतिव्याप्ति है । ( समाधान ) तत्तद्विषयाकार 
वृत्युपहितत्व भी प्रमाताम विशेषण देना चाहिये। एवं जिससमय प्रमाताकी रूपा- 
कार वृत्ति हे अथात्‌ जिसकालमें प्रमातारूपाकार वृत्ति उपहित है उसकालमें 
परिमाणाकार वृत्तिउपहित नहीं है । एवं परिमाणादि आकार वृत्तिउपहित 
प्रमातचेतन्यके साथ अभिन्न सत्ताके अभाव होनेसे घटादिगत रूप साक्षा- 
त्कारकालमे परिमाणादिकोंमें अतिव्याप्ति नहीं है ॥ 


नन्वेवंवृत्तावव्यातिः अनवस्थाभिया वृत्तिगोचरवृत्त्यनंगी 
कारेण तत्रस्वाकाखृत्त्युपहितत्वघटितोक्तलक्षणाभावार्दिति 


कक पति 40 


चेत्‌ न अनवर्थाभियावृत्तेवेत्त्यन्तराविषयत्वेऽपिस्वविषयत्वा 

भ्युपगमेन स्वविषयवृत्त्युपहितप्रमातृचेतन्याभिन्नसत्ताकत्व 

स्यतत्रापिभावात्‌ । एवंचान्तःकरणतद्वमोदीनांकेवळसाक्षि 
विषयत्वोपि तत्तदाकारवृत्त्यभ्युपगमेनोक्तठक्षणस्य तत्रापिस 
त्वान्नाव्याप्तिः ॥ 

( शांका) आपने परिमाणादिकोमे अतिव्याप्तिवारणके लिये ' तत्तदा- 
कार वृत्तिउपहितत्व ' प्रमातार्मे विशेषण दिया है परन्तु इस विदेषण देने 
से वृत्तिमें अव्याप्ति होती है क्योंकि अनवस्थाके भयसे वृत्तिविषयक वृत्ति 
तो स्वीकारही नहीं. एवं (तत्र) उस वृत्तिमें ( स्व ) वृत्याकार वृस््युपहितत्व घटित 
पूर्वोक्त लक्ष्मण समन्वित नहीं है। ( समाधान ) अनवस्थाके भयसे यद्यपि 
वृत्तिमें वृत्यन्तरकी विषयता नहीं है तथापि वृत्ति अपने को आप विषय कर 
सकती है, ऐसा हम अनुभवानुरोधसे मानते हैं, एवं अपनेको विषय करनेवाढी 
वृत्तिसे उपहित जो प्रमाता ताइश प्रमात्चैतन्यके साथ अभिन्न सत्तावाली 
उक्त वृत्ति है इसलिये उसमें अव्याप्तिरूप दोष नहीं है ऐसेही जैसे वृत्तिको 
अपनेको आप विषय करनेवाली मानके अव्याप्ति दूर करीहै वैसेही अन्तः- 
करण तथा उसके कामक्रोधादि धर्मोको केवल साक्षिवेद्य होनेसेमी तत्तत्‌ काम 
क्रोधादि आकार वृत्तिके अंगिकार करनेसे पूर्वाक्तलक्षणकी संगति कामादि 
स्थलमें भी होसकती है इसलिये ऐसे स्थलमें भी अव्याप्तिरूप दोष नहीं है 0 

२ 


{ १८) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


नचान्तःकरणतद्वमांदीनां वृत्तिविपयत्वाभ्युपगमे केवलसा 
क्षिविपयत्वाभ्युपगमविरोध इतिवाच्यम्‌ नहि वृत्तिविनासाक्षि 
विपयत्वं केवठसाक्षिवेद्यलं किलिन्द्रियातुमानादिप्रमाणव्या 
पारमन्तरेणसाक्षिविषयत्वम्‌। अतएवाहंकारटीकायामाचाय्य 
रहमाकारान्तःकरणवृत्तिरंगीकृता अतएवचप्रातभासिक 
रजतर्थळेरजताकाराविद्यावृत्तिः सांप्रदायिकेरंगीक्गता तथा 


चान्तःकरणतद्वमांदिषुकेवलसाश्षिवेद्येषु॒वृत्त्पुपहितत्ववटि 

तलक्षणस्यसत्वन्वाव्याप्तः ॥ 

( शंका ) अन्तःकरण तथा उसके कामादि धमाम आपने वृत्तिकी विषयता 
भी मानी है परन्तु इस मन्तव्यका आपके इनको केवल साक्षी वद्रल मानने 
रूप मन्तव्यके साथ विरोध हे अथात्‌ आपके वेदान्त मिद्धान्वर्म अन्तः- 

करण तद्धम्मांदि यावत्‌ साक्षि वेद्य माने हे. अब उनमे वृत्तिविपयता माननी 
उचित नहीं । ( समाधान ) वृत्तिसे विना केवळ साक्षीके विपय पदाथ का नाम 
साक्षिविद्य नहीं है किन्तु इन्त्रियअनुमानादि प्रमाणोंक व्यापार बिना जा 
विषय हो वह पदार्थ साक्षिवद्य है (अत एव ) साक्षिका विशपणी भूत कवळ 
पद्‌ वृत्तिका व्यावत्तक नहीं है इसीसे अहंकार निरूपण पर ग्रन्थक्री टीकार्म 
पद्मपादाचाय्यने 'अहमाकार' अन्तःकरणकी वृत्ति अङ्गीकार करी हं इसीलिये 
प्रातिभासिक . रजतस्थलमे रजताकारा अविद्याकी वृत्ति सवज्ञ मुनिप्रभृवि 
सांप्रदायक लोगाने मानीहे. ( तथाच ) इसरीतिस अन्तःकरण तथा उसक धमां 
को केवल साक्षिवेद्य होनेस भी उनम पूवाक्त वृत्तिउपहितत्व घटित छक्षणके 
विद्यमान होनसे ञ व्याप्तिरूप दोप नहीं ह ॥ 

तद्यंनिगेठितोथेः स्वाकाखृत्त्युपहितप्रमातचेतन्यसत्ताति 

रिक्तसत्ताकत्वशून्यत्वसतियोग्यत्वंविपयस्यप्रत्यक्षत्वं तरसं 

योगसंयुक्ततादाम्यादीनांसन्निकपा्णांचेतन्याभिव्यंजकवृत्ति 
जननेविनियोगः ॥ 

वही यह उक्त विशेषण विशिष्ट समुदितं लक्षण ऐसे हुआ कि ( स्व ) विपया- 
वगाहिनी जा बृत्ति ताह्श वृत्त्युपहित जो प्रमातचैतन्य तारश प्रमात्चेतन्य 


१ शारारक चतुसत्रीकै भाष्यपर पञ्चपादिका नामक व्याख्यामें अहंकारका निरूपण 
किया है उसके ऊपर पद्मपादाचाय्येकी टीका हे 





परिच्छेद; १ ] भाषाटीकासमेता. ( १९) 


'सत्तासे अति रिक्त सत्ताशून्य होकर परत्यक्षके योग्य होना विषयगत प्रत्यक्षका 
लक्षण है ( तत्र ) उक्त प्रत्यक्षमें संयोग तथा संयुक्त तादात्म्यादि सम्बन्धोंका 
चेतन्यकी अभिव्यक्ति करनेवाली वृत्तिके उत्पादनमें विनियोग है अर्थात्‌ संयोग 
का घटाकार वृत्तिके उत्पादनमे विनियोग है संयुक्त तादात्म्यका 'रूपवात्‌ घटः' 
इत्याकारक वृत्तिके उत्पादनमें विनियोग है तथा संयुक्ताभिन्न तादात्म्य 
रूप सम्बन्धका 'रूपत्वविरिष्टरूपवान्‌ घटः इत्याकारक वृत्तिके उत्पाद- 
नमे उपयोग है ॥ 

साचवृत्तिश्वतुविधा संशयोनिश्वयोगवःस्मरणमिति एवंविध 

वृत्तिभेदेनएकमप्यन्तःकरणंमनइतिबुद्धिरितिअहंकारइतिचि 

त्तमेतिव्याख्यायते । तदुक्ते- 

मनोबुद्धिरहंकारश्िततै करणमान्तरम्‌ ॥ 

क | आप क. र TT ७ 

संशयोनिश्चयो गर्वः स्मरणं विषया इमे ॥ | 
'वहपूर्वाक्त अन्त 'करणकी वृत्ति संशाय ' ' निश्चय ' ' गव ” तथा स्मरण’ 
भेदसे चार प्रकारकी है इस प्रकारके वृत्तिमेदसे एकही अन्तःकरण “मन ' 
: बुद्धि ' “ अहंकार ' तथा ` चित्त ' इन चार संज्ञाको लाम करता है (तदुक्त) 
इसी वाताको पूव आचार्य्येनिभी लिखा है कि मन, वुद्धि, अहंकार, तथा चित्त 
यह चार प्रकारका अन्तःकरण है. संशय, निश्चय, गव, तथा स्मरण, ये चार 
यथाक्रम उक्त अन्तःकरणके विषय हैं ॥ 

तञ्चप्रत्यक्षद्रिविधम्‌ सविकल्पकनिर्विकल्पकभेदात । तत्रस 

विरकल्पकवाशधयावगाहज्ञीन यथावटमहजानामात्याद 

+ के क क ® 4 

ज्ञानं निर्विकल्पकंतुसंसर्गानवगारिज्ञानं यथासोयंदेवदत्तः 

तत्त्वषसत्यादवाक्यजन्यज्ञानम्‌ ॥ 

पूर्वोक्त विषयावच्छिन्न चैतन्याभिन्न वृर्यवच्छिन्न चैतन्यरूप प्रत्यक्ष साविकल्पक, 
निर्विकल्पक भेदसे फिर दो प्रकारका है; उनमें सविकल्पक प्रत्यक्ष तो वैशिष्ट्यावगा- 
ही ज्ञानका नाम है जैसे 'घटमहं जानामि' इत्यादि ज्ञानको घट विशेषणविशिष्ट जो 
( अ्यंघटः ) इत्यादिज्ञान, ताइश ज्ञानके अवगाहन करनेवाला होनेसे वैशिष्ट्या- 
वगाही कहसकते हैं ऐसेही संसर्गानवगाही ज्ञान का नाम निर्विकल्पक ज्ञान है 
जैसे “ सोऽयं देवदत्तः ” इत्यादि ज्ञानको विशेषण विशैष्य सम्बन्धरूप वैशि- 
शचानवगाही होनेसे संसगानवगाही कह सकते हैं विशेषण विशेष्य सम्बन्ध 


(२०) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


न 


का नामही ' संसर्ग ' है. उसीको ' वैशिष्ट्य ' भी कहते हैं देशकाल्से 
उपलक्षित देवदत्तरूप अभेद विषयस्थल्मे “ सोऽयं देवदत्तः ' इत्याकारक 
इन्द्रियजन्य एक्य प्रत्यक्ष होनेसे सन्निकपं वरस उपलश्क देशकालादिकोंका 
भी मान होताहे और ' तस्वमसि ' अर्थात्‌ “ बही तू है ' इत्यादि शब्दजन्य 
ज्ञानस्थलमे तो वक्ताके तात्पर्थके विषयहीका नियम से भान होता है. प्रक्- 
तमे अभेद मात्र तात्पय्यका विषय है ॥ 

ननुशान्दमिदंजञानं नप्रत्यक्षमिन्द्रियाजन्यत्वादितिचेत्‌ न नहि 

इन्द्रियजन्यतपरत्यक्षत्ेतत्रै दृपितत्वात्‌ कितुयोग्यवर्तमानवि 

पयकत्वेसतिप्रमाणचतन्यस्य विपयचतन्याभिन्नत्वमित्युक्तम्‌ 
तथाचसोऽयंदेवदत्तः इतिवाक्यजन्यज्ञानस्यसबिकृ विषयत 
याबहिनिःसृतान्तःकरणवृत्त्यभ्युपगमन देवदत्तावच्छिन्नचे 

तन्यवृत्त्यवच्छिन्नचेतन्ययोरभेदेन सोऽयंदवदत्तः इतिवाक्यज 
न्यज्ञानस्यप्रत्यक्षत्वम्‌ ॥ 

( शंका ) ' तस्वमसि ' इत्यादि वाक्यजन्य ज्ञान शाब्दज्ञान ह; इसलिये 
इसको इन्त्रियअजन्य होनेसे प्रत्यक्ष कहना उचित नहीं, ( समाधान ) प्रत्यक्ष- 
त्वका प्रयोजक इन्द्रियजन्यत्वरूप धम्म नहीं है क्योंकि इसका हमने मनोरूप 
इन्द्रियसे जन्य अनुमिति आदिकों में अतिव्याप्ति मरदर्शनसे पूर्व खण्डन कियाहै 
किन्तु मत्यक्षके योग्य जो वर्तमान विषय तादृशा विपयावगाही प्रमाणचैतन्य 
केसाथ विषय चैतन्य का अभेद ही पूर्वोक्त प्रत्यक्ष है ( तथाच ) इसरीतिसे “सोऽयं 
देवदत्तः” इत्यादि वाक्यजन्यज्ञानका विपय सान्नकृष्ट होनेसे वाह्य निर्गत अन्तः- 
करण की वृत्तिके स्वीकार करनेसे देवदत्तावच्छिन्न चेतन्यका तथा तद्विपयक 
वृत्त्ववच्छिन्न चेतन्यका परस्पर अभद होनेसे “सोऽयं देवदत्तः' इत्यादि वाक्य- 
जन्य ज्ञानको प्रत्यक्षात्मकता सिद्ध है ॥ 

एवं तत्त्वमसिइत्यादिवाक्यजन्यज्ञानस्यापि तत्र प्रमातुरेववि 

षयतया तदुभयाभेदस्य सत्वात्‌ ननु वाक्यजन्यज्ञानस्यपदा 

थसंसगावगाहितया कथंनिर्विकल्पकत्वम्‌ । उच्यते । वाक्यज 
न्यज्ञानावपयत्वोहनपदाथसंसगत्वंतंत्रं अनभिमतसंसरगेस्या 
पिवाक्यजन्यज्ञानविषयत्वापत्तेः किंतुतात्पर्येविषयत्वम्‌ ॥ 


'प्रिच्छेदः १ ] भाषाटीकासमेता. (२१) 


ऐसेही 'तस्वमसि’ इत्यादि वाक्यजन्य ज्ञानका विषयभी सन्निकृष्ट होनेसे 
अर्थात्‌ 'तत्त्व' पदोके लक्षमाग प्रमाताको विषय करनेवाली उक्तवाक्यजन्य 
अन्तःकरण की वृत्तिके स्वीकार करनेसे लक्षचेतन्य का तथा दृस्यवच्छिन्न 
चेतन्यका परस्पर अभेद होनेसे प्रत्यक्ष कह सकतेहें । प्रकृतमें 'त्वं' पद लक्षक 
साथ 'तत्‌ पद लक्षका अभेद है. (शंका ) संसगता प्रकारता अनवगाही ज्ञानका 
नाम निर्विकल्पक ज्ञान है और 'तस्तमसि' इत्यादि वाक्यजन्य ज्ञान ' गामानय? 
इत्यादि ज्ञानकी तरह पदार्थ संसगावगाही है अर्थात्‌ जैसे 'गामानय' इत्यादि 
वाक्यमें गोपदार्थका कमेत्वेन आनयनरूपा कियामें तथा क्रियाका अनुकूलत्वेन 
कृतिमें तथा कृतिका आश्रयत्वेन देवदत्तादि कतमें संसगवगाइन होकर पश्चात्‌ 
“गोकर्मकं यदानयनं ताहशानयनानुकूला वर्तमानकालिका या कृतिः ताइशक्कत्या 
श्रयो भव” इत्यादि शाब्दबोध होताहे वैसेही 'तत्वमसि' | आदि व क्यॉमे भी 
पदाथ संसगविगाहन होसकताहि एवं पदार्थसंसग/वगाही होनेसे वाक्यजन्य 
ज्ञानको निर्विकरपक नहीं कह सकते, (समाधान ) उच्यते। वाक्यजन्य ज्ञानीय 
विषयतामें कोई पदार्थ संसर्गको कारणता नहीं है यदि ऐसा होय तो भोजन 
प्रकरणमें सैन्धवमानय' इत्यादि वाक्यसे अनभिमत अश्वादिके संसगकी भी 
स्फूर्ति होनी चाहिये “किन्तु तात्पय्ये विषयताको विद्वानेनि वाक्यजन्य ज्ञानीय 
विषयतामे कारण माना है ॥ ३१ ॥ 

प्रकृतेच “सदेवसोम्येद्मग्रआसीत्‌' इत्युपक्रम्य “तत्सत्यंस 

आत्मातत्त्वमसि श्वेतकेतो ' इत्युपसंहारेण विशुद्धे श्रह्मणिवे 

दान्तानांतात्पयेमवसित मितिकथंतात्पयाविषयसंसर्गमवबोध 

येत्‌ इदमेवतत्त्वमस्यादिवाक्यानामखंडा्थत्वम्‌, यत्संसगोन 

वगाहियथार्थज्ञानजनकत्वमिति ॥ | 

उस तात्पय्यके निर्णायक उपक्रमोपसंहारादि षड्विध लिङ्ग हैं. प्रकृतमें अद्वि- 
काय ब्रह्म ही 'तत्वमसि' आदि वाक्योंके तात्पय्येका विषय है क्योंकि छान्दोग्य 
षष्ठ प्रपाठकमें उद्दालकने अपने पुत्र श्वेतकेतुके प्रति संदेव सोम्य' अर्थात्‌ हे 
प्रिय दशन ( इदे ) यह परिदृश्यमान जगत्‌ ( अग्ने) अपनी उत्पत्तिसे पूव 
( संदेव ) सदूपही ( आसीत्‌ ) था इत्यादि अर्थक वचनका ( उपक्रम ) आरम्भ 
करके मध्यमें यह सम्पूर्ण दृश्यमान जगत्‌ आत्मस्वरूप है, इत्याद्य्थक अनेक 
वाक्योंके उपदेशके अनन्तर है श्वेतकेतो वह सत्यस्वरूप आत्मा है वही तेरा 
स्वरूप है! इत्याद्यथक वाक्यसे शेषमें ( उपसंहार ) अर्थात्‌ समाप्ति करी है एवं 
इत्यादि श्रुतिवचनेकि तात्पय्यावधारणसे विशुद्ध ब्रह्महीमें यावत्‌ वेदान्त 


( २२ ) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


वचनोंके तात्पय्यका निश्चय होतांहै इसलिये खतात्पय्याविषयभूत संसगा 

दिके बोधनमें वेदान्तोंका सामथ्ये नहीं है, संसगादिको न विषय करनेवाला जा 
यथार्थज्ञान ताहश यथार्थ ज्ञानके जनक होनाही तत्तमसि' आदि वैदान्तवाक्या 
में अखण्डाथकता है ॥ 


तदुक्तम-सैसगोसंगिसम्यग्धीहेतुतायागिरामियम्‌ ॥ 
उत्ताखंडार्थतायद्रातत्प्रातिपदिकाथता ॥ 3 ॥ 


प्रातिपदिकार्थमात्रपरत्ववाखंडा थेत्वमितिचतुथेपादाथः ॥ 
इसी वाताको ( संसगासंगी ) इत्यादि कारिकासे चित्सुखाचाय्यजीने भी 
कहांहे ( गिरां ) तस्वमस्यादिवाक्याको (या) जो ( इयं ) यह ( ससग 
संगिसम्यग्धीहेतुता ) संसर्गता प्रकारता अनवगाहि यथाथज्ञान जनकता 
उसीका नाम “ अखण्डार्थकता ' है अथवा उसीका नाम ' प्रातिपांदकाथ 
कता ' है अथवा ' प्रातिपदिकार्थ मात्र परत्व होना अर्थात्‌ ' प्रातिपदि 
कार्थ मात्र के बोधक होनाही वाक्य का “ अखण्डाथकत्व ' ह एसा चोथे 
पाठका अर्थ जानना ॥ १ ॥ 


AC > 


 तत्नप्रत्यक्षंपुनद्रिविधं जीवसाक्षिइश्वरसाक्षचात तत्रमावा 
नामान्तःकरणावच्छिन्नचेतन्यं तत्साक्षितुअंतःकरणापाहतच 
तन्यं अन्तःकरणस्यविशेषणत्वोपावित्वाभ्यामनयोभेदः विशे 
पणंचका्यान्वयिव्यावत्तेकं उ पाथिश्वकार्य्यानन्वयीव्यावतंको 


आया प्ोघटो 


वतेमानश्व रूपविशिष्टोपटो5नित्यइत्यत्रहपीवेशेपणम्‌ । 
कणंशष्कुल्यवच्छित्रैनभःश्रोत्रामत्यत्रकणशष्कुल्युपाधः । 
अयमेवोपाधिनेयायिकेःपरिचायकडत्युच्यते ॥ 


पू कहा सविकल्पक निर्विकल्पक भेदसे दो प्रकारका प्रत्यक्षही ' जीवसाक्षी 
ईश्वरसाक्षी' भेदसे दो प्रकारका है अर्थात्‌ एक जीवके साक्षीसै जन्य हैं, और 
दूसरा ईश्वर के साक्षीसे जन्य है उनमें जीव नाम अन्तःकरणावच्छिन्न चैतन्य; 
का है और जीवसाक्षी नाम अन्तःकरण उपहित चैतन्यका है. एकही अन्तः- 
करण विशेषण तथा उपाधिरूप होकर एकही चेतन में जीव ' तथा जीव 
साक्षी ' व्यवहार को करवाता है अर्थात्‌ वही अन्तःकरण जीवका विशेषण 
है और जीवसाक्षी की उपाधि है ' काय्येमें अन्वित होकर स्ववतमान अव- 


परिच्छेदः १ ] भाषाटीकासमेता (२३) 


स्थामं व्यावत्तक' का नाम विशोषण है. तथा 'काय्येम॑ अनन्वित होकर स्ववर्त- 
मान अवस्थामें व्यावतेक' का नाम उपाधि है, ' कार्य्य ' पद प्रकृतमें अवच्छे- 
खान्वय योग्य पदाथ पर है विशेषण उदाहरण जैसे ' रूपविशिष्टो धटोऽनित्य 
इत्यादि स्थलमें रूप विशेषण हे. एवं ` कर्णशष्कुली अवच्छिन्न आकाश श्रोत्र 
है इत्यादि स्थलमें कणश्ष्कुठी उपाधि है ' इसी उपाधिको नैयायिक लोग 
परिचायक ' भी कहते हैं ॥ ३४ ॥ 
re he सत कुकर 


प्रकृतेचान्तःकरणस्यजडतयाविषयभासकत्वायोगेनविषयभा 
सकचेतन्योपापित्वम्‌ ।अयंचजीवसाक्षीप्रत्यात्मन्नानाएकत्वेमे 
जावगतेचेत्रस्याप्यनुंसँधानप्रसंगः । इश्वरसाक्षितुमायोपहितचे 
तन्यंतच्चेकम्‌।तदुपापिभूतमायाया एकत्वात“इन्ट्रोमायाभिः 
पूरुरूपइ्यते ” इत्यादिश्रतोमायाभिरितिबहुवचनस्य मायाग 
तशक्तिविशेषाभिप्रायतयामायागतसत्त्वरजर्तमोरूपगुणाभि 


प्रायतयावोपपेतेः ॥ 

प्रकृतमे अन्तःकरणको जड हॉनेसे उसमें विषय प्रकाश करनेका सामथ्य नहीं है 
अतःक्रणकोआवृत्तियांभी नाना हैं इसलिये तत्तद्वति अवच्छिन्न चैतन्य भी 
अनेक है सम्पूणं विषयांके अनुसन्धान करनेवाला एक कोइभा नहीं है प्रमाताको 
स्वयं अतःकरणावच्छिन्न होनेसे यावत्‌ विषरयोके अनुसन्धानके लिये किसी 
अन्यकी अपेक्षा अवश्य है वह वही एक अन्तःकरणोपहित ब्रह्मा भिन्नसाक्षीही 
हो सकताहे. यह जीवसाक्षी प्रत्येक जिवात्माके भेदस भिन्न है, यदि सम्पूण 
जीवोंका जीवसाक्षी एकही मानालिया जाय तो चेत्रावगत, अथात्‌ चेत्रादि पुरुष 
के ज्ञात पदार्थका मेत्रादिकामा चिन्तन होना चाहिये, एवं मायाउपहित 
चैतन्यका नाम इश्वरसाक्षी है वह एकही है क्योंकि उसकी उपाधि स्वरूपा माया 
एकही हे. ( शंका ) इश्वरसाक्षीका एक मानना (इन्द्रो मायाभिः) अथात्‌ “इन्द्र 
परमेश्वर अपनी अनेक प्रकारकी मायासे (पुरु ) नाना रूपको प्राप्त .होता है” 
इत्यादि अथवाली श्रृतिसे विरुद्ध है क्योंकि इस श्जतिमें ' मायाभेः यह बहु 
वचन माया कें बहुत्वका बोधक है एवं तदुपहित इश्वरसाक्षी भी बहुतही होने 
चाहिये (समाधान) उक्त श्रति गत ' मायाभिः ' यह वहुवचन मायागत विचित्र 
अनेक प्रकारकी शक्तिविशिषके तात्पय्यसे है अथवा मायागत सत्वरजस्तमो 
रूपशुणांके अभिप्रायसे भी कहसकते 


मायांतुप्रकृत्तिविद्यान्मायिनंतुमहेश्वरम्‌ 
“ अजामेकांलोदितशुक्कृष्णांवहीःप्रजास्सजमानांसरूपाः ॥ 
अजोह्येकोजुषमाणोऽनुरेतेजहात्येनांभुक्तभोगामजोन्यः ” 


(२४) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


LRAT a 


तरत्यविद्यांबिततांड्दियस्मिन्निवेशिते ॥ 


a 


योगीमायाममेयायतस्मेविद्यात्मनेनमः ॥ १ ॥ 
इत्यादिश॒तिस्मृतिषुएकवचनबलेन ठाववानुग्रहीतेनमायाया 
एकत्वंनिश्चीयते ततश्चतदुपहितचेतन्यश्वरसाक्षि, तच्चाना 
दि तदुपाषेमोयायाअनादित्वात्‌ ॥ 

( शंका ) उक्त श्रुतिगत बहुबचनसे मायामे वहुत्व ही मान लिया जाय तो 
हानि क्या है! ( समाधान ) यह पुरुप-मायाको इस संसारकी ' प्रकृति ' अर्थात्‌ 
आद्यकारण तथा (मायी) परमेश्वरको सवका स्वामीस्वरूप जाने, एवं “ अजा 
एका सच्चरजस्तमोमयी अनेक प्रकारकी विचित्र बहुत प्रजाक रचनवालीका 
एक अजन्माजीव सेवन करता हुआ ' अनुशते ' अर्थात्‌ उसके कार्य्य शरीरादि 
क साथ तादात्म्यापन्न होतांहे तथा अन्य अज इश्वर अथवा विवेकी इस भुक्त 
भोगाको अर्थात्‌ जिसद्वारा भोग भोग लिये हैं एसी को त्याग देता हे अथात्‌ 
उसके काय्यसंघातके साथ तादात्म्याध्यास नहीं करता है । इत्यादि अर्थवारे 
श्रुतिवचनाँसे तथा जिस परमात्माक चित्तवृत्तिमे आरूढ करनेसे योगी पुरुष 
बिस्तांरवाली मायाको तरजाता है ऐसे ज्ञानस्वरूप तथा अप्रमेय परमेश्वरको 
नमस्कार हो, इत्यादि अथवाले स्म्नतिवचनोंसे स्त्र मायावाचक शब्दाम एक 
वचनके वलसे तथा ठाघवके अनुरोधसे मायामें एकत्वका निश्चय होता है । 
इसालिये मायामें बहुत्व मानना उचित नहीं है. एवं एक मायांक सिद्ध होनसे 
ताइशमायाउपहित चैतन्यहीका नाम इश्वरसाक्षी हे वह इश्वरसाक्षी स्वउपाधि 
भूत मायाके अनादि होनेसे अनादि है ॥ 


मायावच्छित्नचेतन्यंपरमेश्वरःमायाया विशेषणत्वे ईश्वरत्वमु 
पायित्वेसाक्षित्वमितिइश्वरत्वसाक्षित्वयोभेंदः नतुधर्मिणोरी 
श्वरतत्साक्षिणोः । सचपरमेश्वरएकोपिस्वोपायिभूतमायानि 
छसत्त्वरजस्तमोगृणभेदेनत्रह्मविष्णुमहेश्वरइत्यादिराब्दवा- 
च्यतांलभते ॥ 


मायाअवच्छिन्न चैतन्यका नाम परमेश्वर है । एकही चेतनमें मायाको विशे 
६९ ५ La { Oy 

घण मानने से ' इश्वर ' व्यवहार तथा उपाधि मानमेसे ' साक्षी ' व्यवहार होतांहै 

अथात्‌ एकही माया इश्वरका विशेषण है तथा ईश्वर साक्षीकी उपाधि है। यही 


परिच्छेद; १ ] भाषाटीकासमेता. (२५) 


इश्वर तथा इश्वर साक्षीका भेद हे । किन्तु ईश्वर इैश्वस्साक्षीरूप धर्मम कुछ 
भेद नहीं है वह परमेश्वर वास्तवसे एकही है तौ भी अपनी उपाधिभूत माया 
के सत्तरजस्तमोगुणके मेदसे रझा विष्णु महेश्वरादि अर्थात्‌ रजःप्रधान बरहम, 
सत्वप्रधानविष्णु, तमःपधान महादेव इत्यादि शब्द वाच्यताको लाभ करताहै ॥ 

नन्वीश्वरसाशिणोऽनादिल्वे “तदेक्षतबहुस्यांप्रजायेय” इत्यादि 
नासृष्टिपवसमयेपरमेश्वरस्यागन्तुकमीक्षणमुच्यमानंकथमुप 
पद्यते।उच्यते। यथा विपयन्द्रियसनिकषोदिकारणवशेनजीवोपा 
_अन्‍्तःकरणस्यवृत्तिभदानायन्ते तथासृज्यमानप्राणिकमेव 
झनपरमश्वरोपाविसतमायायात्तिविशेषा इदमिदानीस्रषटव्य 
मिदामदानापालयेतव्यमिदमिदार्नीसहतेव्यमित्याद्याकारा जा 
यन्ते तासाचवृत्तीनांसादित्वातत्मतिविम्वचेतन्यमपिसादीत्यु 
च्यते एवं साथिद्रेविष्येन प्रत्यक्षज्ञानद्वेवि्यं प्रत्यक्षत्वंचज्ञेयग 
तंज्ञप्तिगतंचेतिनिरूपितम ॥ 

( शंका ) यदि इश्वरसाक्षी आप के सिद्धान्त में अनादिं है तो “वह 
परमेश्वर इच्छा करता भया कि भें बहुत रूपसे आदुर्भूत होवो? इत्यादि अर्थवाली 
खुतिसे सष्टिके आयकाल में परमेश्वर का ईक्षण अर्थात्‌ इच्छा (आगन्तुक) आने 
त्य कहा हुआ कैसे उपपन्न होगा! अर्थात्‌ सृष्टिके प्रथम कालमें अनुपहित स्वरूप 
एक चिदात्मामें साक्षी आदि व्यवहार की योग्यता नहीं है और यदि उक्त इच्छा 
के अनन्तर साक्षी व्यवहार मानें तो साक्षीको तथा ईश्वरको नित्य कहना योग्य 
नहीं ( समाधान ) उच्यते । जेते घराद्‌ विषय तथा नेत्रादि इन्द्रियाके परस्पर 
सम्बन्धादिरूप कारणके वशसे जीवकी उपाधिभूत अन्तःकरणके अनेक प्रकारके 
वृत्तियोंके भेद उत्पन्न होतेहे । वैसेही संसज्यमान प्राणियोंके अनेक अ्रकारके कमाके 
वशर्से परमेश्वरकी उपाधि अथात्‌ विशेषणीभूता मायाके यह पदाथ इसकाल में 
उत्पन्न करने चाहिये” इन पदार्थोका इस कालमें पालन करना चाहिये' तथा “इन 


“en 


थदाथाका इस कालम संहार करना चाहिये” इत्यादि अनेक मकारके वृत्तियोके भेद 

उत्पन्न होते हैं । उन मायाशीत्तयोके सादि होनेसे उनमें प्रतिबिम्बित चैतन्यमे भी 
सादे व्यवहार होता है।एतावता चिदात्मस्वरूप साक्षीको अनित्यता नहीं होसकती 
एवं पूर्वोक्त प्रकारसे जीवसाक्षी इशसाक्षी भेद से साक्षी को दो प्रकारका होनेसे 
यूवाक्त मत्यक्ष ज्ञान भी दो प्रकारहीका सिद्ध हुआ इस रीतिसे (ज्ञय ) विषय 
गत तथा (ज्ञाप ) ज्ञानगत प्रत्यक्षका निरूपण किया ॥ 


(२६) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


तत्रज्ञतिगतप्रत्यक्षतस्यसामान्यलक्षणचित्वमेव पवेतोवाद्विमा 
नित्यादावपिवद्वाद्याकाखत्त्यपदितचतन्यस्यस्वात्मांशेस्वप्र 
काशतयप्रत्यक्षवात्‌ तत्तद्विषयांशप्रसक्षलंतुपूर्वाक्तमेव 
तस्यच भ्रान्तिरूपप्रत्यक्षेनातिव्याप्तःभ्रमप्रमासाधारणप्रत्य 
क्षत्वसामान्यनिवेचनेनतस्यापिठक्ष्यत्वात । यदातुप्रत्यक्ष 
प्रमायाणवरुक्षणवक्तव्य तदापूवीक्तलक्षणआावंतत्वावपय 
विशेषणंदेयम्‌ शुकिरूप्यादिभ्रमस्य संसारकालीनबाधविप 
यप्रातिभासिकरजतादिविषयकलेनोक्तलक्षणाभावात्रातिव्यापिः | 
उनमें (ज्ञपि ) ज्ञानगत प्रत्यक्षका सामान्यरूपस लक्षण 'चतन' मात्र हे । 
पवतो बहिमान्‌' इत्यादि अनुभित्यात्मक ज्ञार्नामें भी वन्ह्यादि आकार त्ति 
उपहित चेतन्यको स्वात्मांशमें अथात्‌ अपने आपके प्रत्मक्षमें स्वप्रकाश स्वरू- 
पता है इसलिये स्वात्मांशमें प्रत्यक्षही है । और बन्ह्यादे तत्तरू अनुमेय विपयोंमें 
अप्रत्यक्षत्व व्यवहार तथा घटपटादि विषर्यामं प्रत्यक्षत्वव्यवहार तो पूर्व कहही 
चुके हैं । ( शंका ) आपके पूव।क्त ज्ञयगत प्रत्यक्षकी शुक्तिरजतादि असढू 
विषयस्थलमे अतिव्यासि हे क्योंकि उक्तरीतिसं शुक्तिरजतादि, प्रत्यक्षके 
योग्यमी है तथा स्वगोचरवृत्तिउपहित प्रमातचतन्यसत्तास अतिरिक्त 
सत्ता शून्य भी हैं ( समाधान ) हमारे पूर्वोक्त विषयांश मत्यक्षकी शुक्तिरजतादि 
श्रमस्थढीय प्रत्यक्ष मं अतिव्याप्ति नहीं है । क्योंकि हमने भ्रम प्रमा साधारण 
प्रत्यक्ष सामान्यका निवेचन किया है । इसलिये भ्रमस्थढीय विपयभी हमारे 
उक्त लक्षणका लक्षही हे और यदि भ्रमात्मक ज्ञानसे भिन्न केवल प्रत्यक्ष प्रमा 
मात्रका अर्थात्‌ ज्ञेगगत यथाथ प्रत्यक्ष मात्रका लक्षण कहना इष्ट होय तो 
पूर्वोक्त प्रमाके लक्षणमें 'अबाधितत्व' विषय का विशेषण देना चाहिये । अर्थात्‌ 
प्रत्यक्षक योग्य तथा अवाध्यमान विपयको स्वगोचरवृत्तिउपहित प्रमातृ 
चैतन्यसत्तासे अतिरिक्त सत्ताशून्य होना चाहिये । उक्त झुक्तिरजतादि 
विषयक भ्रमात्मक ज्ञानको संसारदशामे ही बाधित विंपय प्रातिमासिक 
रजतादि विषयक होनेसे पूर्वोक्त लक्षणका ऐसे स्थल म अभाव होनेसे अति 
व्याप्ति नहीं है ॥ 


ननुविसंवादिभ्वृत्त्याश्रांतिज्ञानसिद्धावपितस्यप्रातिभासिक 
तत्काठोत्पन्नरजतादिविषयकत्वे न प्रमाणं देशांतरीयरज 


परिच्छेद्‌ः १ ] भाषाटीकासमेता (२७) 


तस्य ङुप्तस्येवत द्विषयत्वसंभवादितिचेत्‌ न तस्यासन्निकृष्ठत 
याप्रत्यक्षावेषयत्वायोगात्‌ नचञ्ञानंतत्रप्रत्यासत्तिः ज्ञानस्य 
गत्यासात्तत्वततपएववह्लयादःप्रत्यक्षत्तापत्तावबुमानाययुच्छ 
दापत्तः॥ २९ ॥ 

( शंका ) विसंवादि अथात्‌ निष्फल प्रवृत्ति द्वारा यद्यपि भ्रम ज्ञान की सिद्धि 
होसकती है तथापि उसके प्रातिभासिक तत्कालोत्पन्न रजतादि विषयक होनेमें 
कोई प्रमाण नहीं है । अथात्‌ वह भ्रमज्ञान प्रातिभासिक तत्कालीत्पन्न रजता- 
दिहीको विषय करता है इसमें कोइ प्रमाण नहीं है । किन्तु देशान्तरमें होनेवाले 
सिद्ध रजतकाही ताइश ज्ञान विषयत्वेन भान बन सकता है ( समाधान ) प्रत्यक्ष 
की सामग्री सन्निकषघाटित है और देशान्तरमें होनेवाला रजत सन्निकृष्ट नहीं है । 
इसलिये उसमें प्रत्यक्षविषयता की योग्यताभी नहीं है ( शंका ) ऐसे स्थलमै हम 
उसका ज्ञानळक्षणप्रत्यासत्तिस भान मानते है अथात्‌ देदान्तरीय रजतके साथ 

भी उस कालम ज्ञानळक्षण अलोकिक सन्निकर्ष विद्यमानं हे इसलिये शुक्ति 
देशमें उसका ज्ञान लक्षण सम्बधी से अन्यथा ही भान बन सकता है ( समा-' 
धान ) यदि ज्ञानळक्षण सम्बन्ध भी वस्तु साक्षात्कार मे नियामक है तो उसीसे 


वन्ह्यादि अनुमेय पदार्थका भी प्रत्यक्ष होसकता है फिर अनुमानादि प्रमाणो 
के मानने की क्या आवश्यकता है ! ॥ 


ननुरजतोत्पादकानांरजतावयवानामभावेशुक्तोकथंतवापिर 
जतसुत्पद्यतेइतिचेत्‌ । उच्यते । नहिलोकसिद्वसामर्ग्प्राति 
भासिकरजतोत्पादिका कितुविलक्षणेव तथाहि काच काम 
ठादिदोषदरषितलोचनस्य पुरोवतिंद्रव्यसंयोगादिदमाकारा 
चाकचिक्याकाराकाचिद्न्तःकरणवृत्तिरुदाते तस्यांचवृत्तावि 
दमवच्छित्नचेतन्यंप्रतिबिबते तत्रपूवोक्तरीत्यावृत्तेनिर्गमनेने 
दमवच्छिन्नचतेन्यंवृत्त्यवच्छित्नचेतन्यंप्रमात चेतन्यं चाभिम्नं 
भवाते ततश्रप्रमातचेतन्याभिन्नावषयचेतन्यानैष्ठाशा फित्वप्र 
कारिकाविद्याचाकचिक्यादिसाहरयसंदशनसमुद्वोधितरज 
तसंर्कारसभ्रीचीनाकाचादिदोषसमवहितारजतरूपाथांका 
रेणरजतज्ञानाभासाकारेणचपरिणमते ॥ 


( २८ ) बदान्तप रिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


( शंका ) उक्त रीतिस यदि हमारी अन्पथाख्याति मे दोप है तो आपका 
अपूर्व रजतादि उत्पत्तिपक्ष भी तो असंगत है क्‍योंकि उसकालमं रजतादि 
के उत्पादक रजतादि अवयवो का अभाव होनेसे आपके मतम भी शुक्तिदरामें 
नूतन रजतउत्पत्ति बन नहीं सकती (समाधान ) उच्यत । पातिभासिक 
रजतउत्पत्ति के लिये लौकिक सामग्री की आवश्यकता नहीं है किन्तु विलक्षण 
सामग्री अपेक्षित है ( तथाहि ) काच कामलादि दोपोंस दूषित नेत्रांका अग्र 
वर्तिं द्रव्य के साथ संयोग होनेसे ' इदे ? इत्याकारिका तथा ( चाकचिक्याकारा) 
अर्थात्‌ अति उज्ज्वलाकारा कोईक अन्तःकरण की वृत्ति उत्पन्न होती है 
उसी वृत्ति में इदंपदार्थावच्छिन्न चैतन्य प्रतिविम्बित हाता हैं तत्पश्चात्‌ पूर्वोक्त 
तडागोदकरीतिसे वृत्ति के बह्दिर्निगमनसे इदंपदाथावच्छिन्न चेनन्यवृत्ति 
अवच्छिन्न चैतन्य तथा प्रमातृचेतन्य इन तीनका अभेद होता है उम कालमं 
ममात्चेतन्य से अभिन्न जो विपयचेतन्य उस विपयचेतन्य में रहनेवाली जो 
शुक्तित्वप्रकारिका अविद्याहै वह अविद्या चाकचिक्यादिके माइश्य संदशनसे 
समुद्वोधित जो रजतसंस्कार तादा रजतसंस्काररूप सामग्रीकी सहकारतास तथा 
नेत्रनिष्ट काचादि दोषके सम्वन्धसे रजतरूप अथके आकार से तथा रजत ज्ञाना 
आसाकार से अर्थात्‌ रजतज्ञान सदृश ज्ञानस्वरूप से परिणाम को प्राप्त हाती है॥ 


परिणामोनामउपादानसमसत्ताककायापत्तिः विवर्तोनाम 
उपादानविषमसत्ताककायापत्तिः प्रातिभासिकरजतंचाविद्या 
पेक्षयापरिणामः चेतन्यापेक्षयाविवर्तेइतिचाच्यते अविद्याप 
रिणामरूपंचतद्र्जतमविद्याविष्ठाने इदमवच्छित्रचेतन्येवर्तते 
अस्मन्मतेसवेस्यापिकायस्य स्वोपादानाबिद्यापिष्टानाश्रित 
त्वनियमात्‌ । नतुचेतन्यानिष्ठस्यरजतस्यकथमिदरजतमिति 
पुरोवतितादात्म्यम्‌॥ 


परिणाम नाम स्वउपादन के समान सत्तावाले कास्य का हैं अर्थात्‌ उपादान 
कारणकी जो सत्ता हो वही सत्ता कार्य्यकी भी होतो बह कार्य्य स्वउपादान 
“का परिणाम कहाता है जेसे दुग्धका दधि, यहां दोनोंकी व्यावहारिक सत्ता है 
और विषते नाम स्वउपादानसे विषमसत्तावाले कार्य्य का है जैसे रज्ज सर्प 
“यहां रज्जुम प्रतीत हुए सपकी प्रातिमासिक सत्ता है और रज्जुकी या रज्जु अव- 
च्छिन्न चेतनकी लौकिक पारमार्थिक सत्ता है प्रकृतमें प्रातिभासिक रजत शुत्तय 


परिच्छेदः १ ] भाषाटीकासमेता. ( २९ ) 


वच्छिन्न अविद्याकी अपेक्षा से तो परिणाम है और शुक्त्यवच्छिन्न चेतन की 
अपेक्षा से विवर्त है ऐसा कहा जाता है -/वद्याका परिणामरूप वह रजत अवि- 
द्याके अधिष्ठान 'इदं' अवच्छिन्नचैतन्य में रहता है क्योंकि इस वेदान्तसिद्धान्त 
में यावत्‌ काय्यकी अपने उपादान अविद्याके अधिष्ठानचेतनही में आश्रयता 
मानी है ( शंका ) अध्यस्त रजत का अधिष्ठान यदि चेतन है तो चेतननिष्ठ रजत 
का इदं रजतम्‌' इत्याकारक पुरोवर्ति तादात्म्य अध्यास कैसे होता है? ॥ 
उच्यते।यथान्यायमते आत्मनिएस्यसुखादेःशरीरनिष्ठलरेनो 
पळंभः शरीरस्यसुसाद्यषिकरणतावच्छेदकत्वात्‌ तथाचेत 
न्यसानस्यरजतमत्यनाधष्ठानतया इद्मवाच्छन्नचतन्यस्यत 
दषिष्ठानतवेनेदमोवच्छेदकृतया रजतस्यपुरोवर्तिसंसगेप्रत्यय 
उपपद्यते तस्यचविषयचेतन्यस्यतदंतःकरणोपहितचेतन्या 
भिन्नतया विषयचेतन्याध्यस्तमपिरजतंसाक्षिण्यध्यस्तं केव 
लसाक्षिवेद्यं सुखादिवदनन्यवेद्यमितिचोच्यते नबुसाक्षिण्यध्य 
स्तत्त्वेऽह॑रजतमितिप्रत्ययःस्यात्‌ अहंसुखीतिवदितिचेत्‌ ॥ 

( समाधान ) उच्यते । जैसे न्यायमतमें आत्मनिष्ठ सुखादिकोंका शरीरको 
सुखादिकोंकी अधिकरणता का अच्छेदक होनेसे शरीरनिष्ठत्वेन रूपेण उपलाम 
होताहै वैसेही चेतन्यमात्रको उक्त रजत का अधिष्ठान न होनेसे भी ( इद्म्‌ ) 
अवच्छिन्न चैतन्य को उसका अधिष्ठान होनेसे और ( इदम्‌ ) को उस चैतन्य 
का अवच्छेदक होनेसे अध्यस्त रजतका अम्रदेशवर्ति संसग ( प्रत्यय ) ज्ञान 
बन सकता है. उस ( इदम्‌ ) अवच्छिन्नरूप विषयचैतन्यको उक्त अन्तःकरण 
उपहित साक्षिचैतन्यके साथ अभिन्न होनेसे पुरोवर्ति विषयचैतन्य में अध्यस्त 
भी रजतादि वास्तवस साक्षीही में अध्यस्त हैं और सुखादिकोंकी तरह अनन्य 
वेद्य अर्थात्‌ साक्षीके सिवाय इतर के अविषय होनेसे उसको केवल साक्षी वेद 
भी कहसकते हैं ( शंका ) रजतादि यदि साक्षी में अध्यस्त पी जैसे साक्षी 
में अध्यस्त सुखादिकोंकी अहं सुखी' इत्यादि प्रतीति होती है वैसेही अहे रजत” 
इत्याकारिका प्रतीतिभी होनी चाहिये ॥ 


उच्यते । नहिसुखादीनामन्तःकरणावच्छिन्नचेतन्यनिष्ठाविद्या 
कायेत्वप्रयुक्त॑ अहंसुखीतिज्ञानं सुखादीनांघटादिवच्छुद्धचे 


( ३० ) वेदान्तपरिभाषा । | प्रत्यक्ष- 


तन्यएवाध्यासात्‌ किन्तुयस्ययदाकारानुभवाहितसंस्कारस 

हकृताविद्याकाय्येत्वंतस्थतदाकारानुभवविपयत्वमित्येवानु 

गतनियामकम्‌ तथाचइदमाकारातुभवाहतसस्कारसहकृता 
विद्याकाय्यत्वात्‌ घटादेरिदमाकारानुभवविषयत्वमहमाका 
रानुभवाहितसंस्कारसहिताविद्याकाय्येत्वादन्तःकरणादेरह 

माकारादु भवावपयत्व शरारान्द्रयादरुभयविधानुभवसंस्का 
रसहिताविद्याकायत्वादुभयविधानुभवविपयत्वम्‌ तथाचोभ 
यविधोनुभव इदंशरीरमहंदेहोअहंमनुप्यः अहंत्राह्मणः इदंचक्षु 
रहकाण इद्श्रानमहबांधर डात ॥ 

( समाधान ) उच्यते हमारे वेदान्तसिद्धन्त्म घटादिकोंकी तरह सुखादि 
भी शुद्ध घेतन्यहीमे अध्यस्त हे इसलिये सुघादिकाका अन्तःकरणावच्छिन्न 
चैतन्यनिष्ठ आविद्याकाय्यत्वप्रयुक्त “अहं सुखी' इत्यादि ज्ञान मानना उचित 
नहीं है। किन्तु जिस पदार्थ में जिस तरहके अनुभवसे ( अ [हित ) सम्पादित 
संस्कारोंकी सहायतामयुक्त अविद्याकी काय्यता हैं उस पदार्थको सदाही उसी 
तरहके अनुभवकी विपयता हं । इसीको अनुगत नियामकभी कह सकते हैं, 
( तथाच ) इस रीतिसे * इदम्‌ ' इत्याकारक अनुभवर्स सम्पादित संस्काराकी 
सहकारताप्रयुक्त अविद्याका काय्य होनेसे घटादिकोंमें  इृदम ' इत्यादि रतीति 
विषयत्व हे तथा अहम! इत्याकारक अतुभवजनित संस्कारोकी सहकारता 
प्रयुक्त अविद्याका काय्यं होनिसे अन्तःकरणादिकोको 'अहमू' इत्यादि अनुभव 
विषयत्व है । एवं शरीरइन्द्रिय आदिकोंकों उभयाविध अनुमवर्जानत संँस्का- 
रॉकी सहकारताग्रयुक्त अविद्याके कार्य्य हंनिसे उनसे उभयबिध अनुभवकी 
विषयता प्रतीत होती हे । वह उभयविध अनुभव यह हे कि जैसे ( इं शरी- 
रमू ) ( अहंदेहा ) ( अहंमनुष्यः ) ( अहं ब्राह्मणः ) इत्यादि शरीरम उमर्याविध 

प्रत्यय है । एवं ( इदं चकुः ) ( अहँ काणः ) ( इदं श्रांत्रम्‌ ) ( अहं वधिरः ) 
इत्यादि इन्द्रियमि उभयविध प्रत्यय हैं ॥ 

प्रकतेच मातिभासिकरजतस्यप्रमातचेतन्याभिन्नेदमंशाव 

च्छिन्नचेतन्यनिष्टाविद्याकायेत्वेपि इदंरजतमितिसत्यस्थली 

येद्मंशाकारानभवाहितसंस्कारजन्यत्वादिदमाकारानुभववि 
षयतानत्वहरजतमित्यहमाकारातुभवविषयतेत्यन॒संभेयम्‌ । 


परिच्छेदः १ ] भाषाटीकासमेत. (३१) 


नन्वेवमपिमिथ्यारजतस्यसाश्षातसाक्षिसंंधितयाभानसंभवे 
रजतगोचरज्ञानाभासरूपाया _अविद्यावृत्तरभ्युपगमः किमथे 
इतिचेत्‌ स्वगोचरवृत्त्युपहितचेतन्यभिन्नसत्ताकत्वाभावस्य 
विषयापरोक्षरूपतयारणतस्यापरोक्षत्वसिद्धये तदभ्युपगमात्‌ 
प्रकृत विचारमें प्रातिभासिक रजतको प्रमातचैतन्यसे अभिन्न जो इदमू' 
अंशावच्छिन्न चेतन्य ताइश चेतन्यनि्ठ आविद्याका काय्य होनेसेभी इदं 
रजतं’ इत्यादि सत्यस्थल में होनेवाला जो रजताकार अनुभव, तारशअनुभव- 
जानत संस्कारोंकी सहकारतासे उत्पन्न होनेवाला होनेसे सवदा इदम्‌' इत्यादि 
प्रत्ययविषयताही रहती है किन्तु 'अह रजतं' इत्यादि अहम! इत्याकारक 
प्रत्ययविषयता कदापि नहीं होती यह वार्ता वारंवार मनन करनेके योग्य है। (शंका ) 
एवं उक्त प्रकारसे यदि प्रातिभासिक . रजत साक्षात्‌ साक्षी सम्बन्धी है तो उसका 
साक्षीहीसे भान भी वन सकता है, फिर रजतविषयिणी ज्ञानाभासरूपा अर्थात्‌ 
मिथ्याज्ञानस्वरूपा अविद्या की वृत्ति के मानने का कौन काम है? ( समा- 
धान ) विषयको अवगाहन करनेवाली जो वृत्ति तादृश वृत्तिउपहित चेतन्य 
से भिन्नसत्ताकत्वका अभावही विषयगत अपरोक्षता है अर्थात्‌ विषय की सत्ता 
बृत्तिउपहित चेतन्यसे पृथक न होनी यही विषयगत पूर्वोक्त प्रत्यक्षत्व है 
सवं रजतके अपरोक्ष सिद्ध करनेके लिये ऐसे स्थलमें वृत्तिका स्वीकार है ॥ 
नन्धिदँवृत्तेरजताकारवृत्ते्चप्रत्येकमेकेकविषयतेगुरुमतवत्‌ 
विशिषटज्ञानानभ्युपगमे कुतोश्रमज्ञानसिद्विरितिचेत्‌ वृत्तिद्वय 
प्रतिविवितचेतन्यस्थेकस्य सत्यमिथ्यावस्तुतादात्म्यावगा 
हित्वेनश्रमत्वस्यस्वीकारात्‌ अतएवसाक्षिज्ञानस्यसत्यास 
त्यविषयतयाप्रामाण्यानियमात्‌ अप्रामाण्योक्तिःसांप्रदा 
यिकानाम्‌॥ 
(शंका) ` इदम्‌ ' वृत्ति तथा रजताकार वृत्तिका प्रत्येकका एक 
एक अर्थात्‌ वही वही विषय माननेसे तथा ( गुरु) ) प्राभाकर सिद्धान्त 


( १) प्रभाकरेक मतमें “ इद्‌ रजतम्‌ ? इत्यादि स्थलमे दो ज्ञान स्वीकृत हैं उनमें 
८ इदम्‌ ? यह परोवातिविषयक अनुभवरूप ज्ञान है ओर ' रजतम्‌ ' यह असन्निङष्ट रजत 
विषयक स्मरणात्मक ज्ञान है एवं वस्तुद्वयके तादाल्यके अवमाइन करनेवाला कोई ज्ञान 
भी नहीं ह इस रीतिसे सभी ज्ञान यथार्थ ही हैं इसलिये म्रमज्चान असिद्ध हं । 


( ३२) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


की तरह एसे स्थलमें विशिष्ट ज्ञानके न स्वीकार करनेसे आप के 
मत में भ्रमज्ञान की सिद्धि केसे होगी? ( समाधान ) उभयत्रृतिप्रतिबिम्वित 
एक चैतन्यको सत्य मिथ्यावस्तुकें तादात्म्यका अवगाहन करनेवाला 
होनेसे ऐसे स्थलमे श्रमका स्वीकार है एकही साक्षी ज्ञान सत्य असत्य उभयाविध 
वस्तुविषयक होता है ( अत एव ) इसी लिये साक्षी ज्ञानको सत्यासत्य 
विषयक होनेसे प्रामाण्यका नियम नहीं है ' इत्याकारिका सांप्रदायिक 


* छु कै 


लोगोंकी साक्षी ज्ञानको अग्रामाण्य कहनेवार्ली उक्ति भी संगत होती हे ॥ 
ननुसिद्धांतेदेशांतरीयरजतमप्यविद्याकाय्यमध्यस्तंचेति 
कर्थशुक्तिरुप्यस्यततोविलक्षण्यमितिचेत्‌ न त्वन्मतेसत्यत्वा 
विशेषेषि केपांचित्सणिकत्वंकेपाँचित्स्थायित्वमित्यत्र 
यदेवनियामकंतदेवस्वभावविशेषादिकंममापे यद्रा घटादय 
व्यासेअविद्येवदोपत्वेनापहतः शुक्तिरूप्यायध्यासेतुकाचा 
दयोदोपाआपि तथाचागंतुकदोपजन्यत्वं प्रतिभासकत्व्र 
योजकं अतएवस्वप्रोपलब्धरथादीनामागंठुकनेद्रादिदोपज 
न्यृत्वात्प्रातभासकत्वम्‌ ॥ 

( शंका ) आपके वेदान्तासिद्वान्तमं तो देशान्तग्मं होनवाला रजत भी 
अविद्याका काय तथा स्वावच्छिन्न चंतन्यमं ( अध्यस्त ) मिथ्या ही है 
एवं शुक्तिरजतसे उसकी विलक्षणताका प्रयोजक आपने क्या माना है! 
( समाधान ) जसे आपके न्यायसिद्वान्तमं सभी पदारथाको समानरूपसे 
सत्य होनेसे भी कई उनमें शब्दज्ञान इच्छादि क्षणिक हैं और कई घटपटादि 
चिरस्थायी हैं इत्यादि व्यवस्थाक लिये जो पदार्थोका स्वभाव विशेष आपने 
नियामक माना है वही पदार्थाका स्वभावविशेष हमारे सिद्धान्तका निवाह- 
कभी हो सकता है अथवा यह भी कह सकते हैं कि घटादि चिरस्थायी पदार्थों- 
के अध्यासमे तो केवल एका अविद्याही दोपरूपसे भी.कारण होती है और शुक्ति 
रूपादिके अध्यासम तो काचादि दोष भी स्वोपादानभूता अविद्यास पृथक्‌ 
कारण हैं ( तथाच ) एवं आगंतुक अथात्‌ कादाचित्क होनेवाले दोपसे जन्य 
होना पदाथके मातिभासिकपनेमें प्रयोजक है अतएव आगंतुक दोपजन्यत्व 
को पदाथके पातिमासिकत्वका प्रयोजक होनेहीसे स्वझम प्रतीत होने 
वाले रथ अश्वादि पदार्थोको आगंतुक निद्रादि दोष जन्य होनेसे उनमें माति- 
भासिकत्व व्यवहार होता है ॥ 


'परिच्छेदः १ ] भाषाटीकासमेता. (३३) 


ननुस्वप्स्थलेपूवोनुभूतरथादेःस्मरणमात्रेणेवव्यवहारोपपत्तो 
नसथादिसृष्टिकल्पनम्‌ । गोरवादितिचेत्‌, न, रथादेःस्मरण 
मात्राभ्युपगमे रथंपश्यामि स्वपेरथमद्राक्षमित्याद्यनुभववि 
रोधापत्तेः “अथरथान्‌ रथयोगानपथः सृजते”॥ इतिरथादि 
सश्प्रातिपादकअतिविरोधापत्तेश्व _ । तस्माच्छुक्तिरूप्यवत्‌ 
स्वप्रोपलब्धरथादयोपि प्रातिभासिकाः यावत्प्रतिभासमुप 
तिष्ठते ॥ 

(शंका ) स्वप्न अवस्थासे प्रथम जाग्रतंकालम अनुभव किये रथ [दिके स्मरण 
मात्रहीसे ' इमे रथाः ' इमे अश्वाः इत्यादि व्यवहार होसकता है केवल 
इतनाही भेद है कि उस कालमें निद्रादि दोषवशसे ' स्मरामि ' इत्याकारक 
प्रत्यय नहीं होता किन्तु तत्ताप्रमोषपू्वक “पश्यामि इत्यादि प्रतीति होती है 
इसलिये कल्पना गौरव होनेसे स्वम्रकालमें रथादि सृष्टिकी कल्पना करनी उचित 
नहीं है ( समाधान ) यदि स्वम रथादि पदार्थौका स्मरणमात्रही मानेंगे तो 
( रथं पश्यामि ) भें रथको देखताहूं' इत्यादि स्वमकालिक अनुभव तथा ( स्वभे 
रथमद्राक्षम्‌ ) भने स्वभमें रथादि देखे थे” इत्यादि जाग्रतकालिक अनुभवकें 
साथ विरोध होगा तथा स्वप्नसष्टिक . कहनेवाली 'रथोंको तथा रथोंके उपकरणी 
भूत अश्व आदिकोंको तथा उनके चलने योग्य मार्गाको यह जीव स्वप्ममें नूतन 
रचता है! इत्यादि अर्थवाले श्रुतिवचनसे भी विरोध होगा इसलिये आपका उक्त 
गौरव अर्किचितकर है इसीलिये झुक्तेरजतकी तरह स्वमकालमें उपलब्ध रथादि 
पदार्थमी आातिभासिक होनिसे स्वम्रमतीति समान काल स्थिर रहते हैं ॥ 

ननुस्वमरथाद्यापिष्ठानतयोपछभ्यमानदेशविरेषस्यापित 
दासन्निकृष्टतयानिवेचनीयप्रातिभासिकदे शोभ्युपगंतव्यः तथा 
चरथाद्यध्यासः कुत्रेतिचेन्न चेतन्यस्य स्वयंप्रकाशस्यरथाद्य 
वष्ठानत्वात््रतीयमानरथाद्यस्तीत्येवग्रतीयते इति सद्रूपेण 
र चिदध्यस्तःप्राति 
भासिकः रथादाविन्द्रियप्राह्मत्वमपि_ प्रातिभासिकं तदास 
वैन्द्रियाणासुपरमात्‌ ‘अहं गज इत्यादिप्रतीत्यापादनन्तु पूर्वव 
न्निरसनीयम्‌ ॥ 
३ 


(३४) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


( शंका ) स्वप्न रथादिके अधघिष्ठानरूपसे प्रतीयमान देश विशेषको भी 
उस कालमें सन्निकृष्ट होनेसे रथादिकांकी तरह उसकी भी प्रातिमासिकही 
मानना होगा? यदि ऐसे ही मानोगे तो 'स्वयं कल्पित पदार्थ कहिपतान्तरका 
अधिष्टान नहीं होसकता' यह भी आपका सिद्धान्त है ( तथाच ) तो फिर रथादि 
बृदारथांका अध्यास कहां होगा? ( समाधान) स्वयं प्रकाशरूप चेतन्यही 
रथादि अध्यस्त पदार्थका अधिष्ठान है क्योंकि प्रतीयमान रथादि पदार्थांकी 
'अस्तित्वेन' प्रतीति होती है. इस प्रतीतिसे स्वरूपसे प्रकाशमान चैतन्यही अधि- 
छान प्रतीत होता है देश विशेष भी उसी चेतनमें अध्यस्त होनेसे प्रातिभासिक 
है एवं स्वप्नमँ रथादिकोंकी तरह इन्द्रिय ग्राह्मताभी प्रातिभासिकही है क्‍योंकि 
व्यावहारिक इन्द्रिय सभी उस कामें वस्तुग्रहणसे उपराम होते हैं ऐसेही 
अहे गजः इत्यादि ्रतीतिकी आपत्तिका भी पूववत्‌ निरास करलेना अर्थात्‌ 
यदि कोई शंका करे कि स्वरूपेण म्रतीयमान चैतन्यही अन्तःकरणावच्छिन्न चैतन्य 
है एवं उसमें अध्यस्त गजादिकांकी 'अहं गजः इत्यादि प्रतीति भी होनी चाहिये! 
तो इस आपत्तिका पूर्वोक्त 'तत्तदनुभवाहित संस्कार’ इत्यादि युक्तिसे उसको 
उत्तर देना ॥ 

स्वप्रगजादयः साक्षान्मायापरिणामा इति केचित्‌, अंतःकरण 
द्वारातत्परिणामा इत्यन्ये । ननु गजादेःशुद्धचेतन्याध्यस्तत्वे 
इदानीमविष्ठानसाक्षात्काराभावेन जागरणेपि स्वप्रोपलब्धग 
जादयोऽनुवरतेरन्‌। उच्यते। कार्येविनाशोहि द्विविधः, काश्चिदुपा 
दानेन सहकश्विद्रियमानएवोपादाने आद्योवाधः द्रितीयस्तु नि 
वृत्तेः आद्यस्यकारणमधिष्टानतत्त्वसाक्षात्कारः तेन विनोपा 
दानभूताया अविद्याया अनिवृतेः द्रितीयेविरोधिवृत्त्युत्पत्ति 
दोषनिवृत्तिश्व तदिहब्रह्मसाक्षात्काराभावात्‌ स्वप्नप्रपंचोमावा 
षिष्ट सुसलप्रहारेणघटादेरिवविरोधिप्रत्ययांतरोदयेन स्वप्रज 
नकीभूतनिद्रादिदोषनाशेन वा गजादिनिवृत्तोकोविरोधः ॥ 


यहां स्वप्न पदार्थ विचारमेंभी कईएक विद्वानोंने स्वप्न गजादिकोको साक्षात 
माया अर्थात्‌ मूला अविद्याके परिणाम माना हे । एवं कइएक दूसरे विद्वानोंने 
अन्तःकरणद्वारा मायाके परिणाम माना है ( शंका ) स्वप्रगजादि पदार्थोका 
आपने शुद्ध चैतन्यमें अध्यास माना है और वतमान दशामें चैतन्यरूप अधि- 


परिच्छेदः १ ] भाषाटीकासमेता, ( ३५) 


शानके साक्षात्कार के न होनेसे जाग्रतमें भी स्वमदृष्ट गजअश्वादिकोंकी अनुवृत्ति 
पूवक प्रतीति होनी चाहिये। ( समाधान ) उच्यते। कार्यका विनाश दो प्रकारका 
होता है । किसीका स्वउपादानके साथ विनाश होता है। और किसीका स्व 
उपादान के विद्यमान होत्सन्ते भी होता है । इनमें प्रथमका नाम वाध है और 
द्वितीयका नाम निवृत्ति है । प्रथम बाधरूप विनाशका कारण तो कार्यके 
अधिष्ठानके तत्वका साक्षात्काररूप है । क्योंकि कार्याधिष्ठानतत्व साक्षात्कारसे 
विना कार्यपादानभूता अविद्याकी निवृत्तिका होना असम्भव है । और द्वितीय 
निवृत्तिरूप विनाशका कारण विरोधिवृत्तिकी उत्पत्ति है, अथवा दोषकी 
निवृत्ति है प्रकृतमें बह्म साक्षात्कारसे विना स्वमप्रपञ्चका बाध मत होवो परन्तु 
मुशलम्रहारसे घटादि विनाशकी तरह विरोधि प्रत्यय आन्तरके उत्पन्न होनेसे 
अथवा स्वम्रजनकी भूत निद्रादि दोषके निवृत्त होनेसे गजादिकोंकी निवृत्तिमें 
क्या विरोध है अथात निवृत्ति बन सकती है र 
एवंचशुक्तिरूप्यस्य शुक्तयवाच्छि्नचेतन्यनिष्ठतूलाविद्याकायं ` 
त्वपक्षेशुक्तिरिति ज्ञानेनतदज्ञानेन सहरजतस्यबाधःमूलाविद्या 
काय्यत्वपक्षतु सूळावद्यायाम्रह्मतत्वसाक्ात्कारमाञानवत्यंत 
यांशुफित्वज्ञानेनानिवत्येतया hi 
मात्रै मुसलप्रहारेण घटस्येव । ननु शुक्तो रजतस्य प्रतिभासस 
मयेग्रातिभासिकसत्वाभ्युपगमेनेद॑रजतामिति जेकालिकनिषे 
धज्ञानं न स्यात्‌ कित्विदानीइदंनरजतमिति इदानींवट: 
श्यामोनेतिवादितिचेन्न नहि तत्र रजतत्वावच्छिन्नप्रतियोगि 
ताकाभावोनिषेथधीविषयः कितु ठोकिकपारमार्थकत्वाव 
च्छिब्नप्रातेभासिकरजतग्रतियोगिताकः व्यथिकरणधमांव 
च्छिन्नप्रतियोगिताकाभावाभ्युपगमात्‌॥ | 
एवं पूर्वोक्त मकारसे यदि शुक्तिरूप्यादिकोंकों शुक्तिअवाच्छिन्न चैतन्यानिष्ठ 
सूलाअविद्याका कार्य मानें तो ' शुक्तिः ' इत्याकारक ज्ञानसे शुक्ति अज्ञानके 
साथही रजतका बाधभी होतांहे । और यदि मूलाअविद्याका कार्य मानें तो मूला 
अविद्याका विनाश तो अह्मतत्वक साक्षात्कारसे होनेवाला है, इसलिये शुक्तिके 
ज्ञानमात्रसे उसकी निवृत्तिक न होनेसे केवल उसके कार्यस्वरूप रजतकी निवृत्ति 
मात्रका शुक्तिके ज्ञानसे सम्भव हो सकता है जैसे मुशलादिकि महारसे घटादि 


(३६) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


पदार्थोका यद्यपि स्वउपादान निवृत्तिपूवक निवात्तिरूप वाध नहीं होता तथापि 
मुशलादि प्रहारसै घटादिकोंकी स्वउपादानमें निवृत्ति हो जाती है तद्वत्‌ शुक्ति- 
रूप्यमी स्वउपादानभूत मूला अविद्यामे निवृत्त हो जाताहे ( शंका ) शुक्तिमें 
रजतकी प्रतीतिकालमें आपने उसकी प्रातिभासिकसत्ता मानीहे यदि ऐसा है तो 
“नदं रजतम्‌ ' इत्याकारक त्रैकालिक रजतनिषेधज्ञान नहीं होना चाहिये । 
किन्तु ' इदानी घटः श्यामो न ' इत्यादि ज्ञानकी तरह ` इदानीं इदं न रजतम्‌ ' 
इत्यादि ज्ञान होना चाहिये । अर्थात्‌ जैसे घटमें केवल वतमान कालावच्छेदेन 
इ्यामत्वाभाव प्रतीति विषय होताहे । वैसेही झुक्ति रजतभी यादै इ्यामत्वादिकी 
तरह कदाचितकाचित्‌ सत्ता रखता है तो इयामत्वाभावकी तरह वर्तमान 
कालावच्छेदेन 'इदं रजतं न’ इत्यादि प्रतीतिका विषयही हाना चाहिये (समाधान) 
ऐसे स्थलमें ' नेदं रजतम्‌ ' इत्याकारक त्रैकालिक निपेध ज्ञानमं रजतत्वावाच्छिन्न 
प्रतियोगिताक अभाव निषेध ब॒द्धिका विषय नहीं होता, किन्तु लौकिक पारमार्थि- 
कत्वावच्छिन्न अर्थात्‌ व्यावहारिकत्व धम्मोवच्छिन्न जो प्रातिभासिक रजत ताहश 
रजत प्रतियोगिताक अभाव उक्त निषध बुद्धका विषय हे । क्योंकि हमारे सिद्धा- 
न्तमें ऐसे ऐसे स्थलोंमें व्यधिकरणधम्मांवच्छिन्न प्रतियागिताक अभावका 
स्वीकार है । अर्थात्‌ विरुद्ध व्यावहारिक रजतादि अधिकरण हा जिसका ऐसा 
लौकिक पारमार्थिकत्वरूप धर्म है ताटश लौकिक पारमार्थिकत्वावच्छिक्ना जो 
प्रातिभासिक रजतनिष्ठ प्रतियोगिता ताहश प्रतियोगिताक अभाव अपेक्षित है । 
भाव यह कि जैसे पट विद्यमान स्थलमें भी “ घटत्वेन पटोनास्ति ' इत्याद्माकारक 
त्रैकालिक संसगावच्छिन्न ्रतियोगिताक पटका अभाव कह सकते हैं पैसेही प्राति- 
मासिक रजतके होत्सन्ते भी ' लौकिक पारमार्थिकत्वेन शुक्तों रजतं नास्ति” 
इत्याकारक त्रैकालिक निषेध कह सकते हैं ॥ 


ननु प्रातिभासिके रजते पारमार्थिकत्त्वमवगतं नवाऽनवगमे 
प्रतियोगितावच्छेदकावच्छित्नरजततत्त्वज्ञानाभावादभावप्र 
त्यक्षानुपपत्तिः अवगमेऽपरोक्षावभासस्यतत्कालीनविषयस 
त्तानियतत्वात्‌ रजतेपारमार्थिकत्वमप्यनिवेचनीयं रजतव | 
देवोत्पन्नमिति तदवच्छिन्नरणतसत्तवेतदवस्छिन्नाभावर्त 
स्मिनकर्थ वतेते इतिचेन्न पारमार्थिकत्वस्याविष्टाननिष्ठस्य 
रजतेप्रतिभाससभेवनरणर्तनिष्ठपारमाथिकत्वोत्पस्यनभ्युपग 


परिच्छेद; १ ] भाषाटीकासमेता. ( ३७) 


मात्‌ यत्रारोप्यमसन्निकृष्टंततरैवप्रातिभासिकवस्तूत्पत्तेरंगी- 
कारात ॥ 


( शंका ) प्रातिभासिक रजतमे आपको ' लौकिक पारमार्थिकत्व ' रूप धर्मका 
ज्ञान हुआ है या नहीं.यदि नहीं कहो तो प्रतियोगितावच्छेदकावच्छिन्न जो रजत 
तादृश रजतके यथार्थ ज्ञानके न होनेसे उसके अभावके प्रत्यक्षकी सिद्धि भी 
नहीं कहसकते । और यदि ज्ञान हुआ है कहो तो अपरोक्ष प्रतीतिकों उस काल- 
भ होनेवाले विषयकी सत्तके साथ नियतवृत्ति होनेसे, रजतमें पार- 
मार्थिकत्वरूप धर्मभी रजतकी तरह अनिर्वचनीय ही उत्पन्न हुआ मानना 
होगा । एवं ताहश अनिर्वचनीय धर्मावच्छिन्न रजतके सक्तकालमें, ताइश अनिर्वे- 
चनीय धम्मीवच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव उस स्थलमें केसे रहेगा! (समाधान ) 
हम रजतनिष्ठ लौकिक पारमार्थिकत्वरूप धमकी उत्पत्ति नहीं मानते किन्तु 
म्रातिभासिक रजतका अधिष्ठान जो झुक्ति, ताइश शुक्तिनिष्ठ लौकिक पारमा- 
थिकत्वरूप धर्मका रजतमें भान मानते हैं । जहां आरोप्य पदार्थ सन्निकृष्ट न 
होय वहांही प्रातिभासिक वस्तुकी उत्पत्ति माननी उचित है । जैसे शुक्ति रजत 
स्थलमें आपणस्थ रजत, अति असन्निकृष्ट होनेसे शुक्तिदेशमें प्रतीतिके विषय 
होने योग्य नहीं है इस लिये प्रातिभासिक रजतकी उत्पत्ति मानी है । परन्तु 
मकृतमें लौकिक पारमार्थिकत्वरूप धर्म तो कोई असन्निकृष्ट नहीं है इस लिये 
रजताधिष्ठान शुक्तिगतका रजतमें भान बन सकता है ॥ 


अतणवेन्द्रियसन्निकृष्ठतयाजपाङुसुमगतलोहित्यस्य स्फटि 
केभानसँभवात्‌ नरुफटिकेनिवंचनीयलो हित्योत्पत्तिः नन्वेवं 
यत्र जपाङुसुमंद्रव्यांतरव्यवधानादसन्निकृष्टं तत्रढोहित्यप्रती 
त्याप्रातिभासिकलोहित्यं स्वीक्रियतामितिचेत, न इष्टत्वात्‌ । 
एवं प्रत्यक्षश्रमांतरेष्वपिप्रत्यक्षसामान्यलक्षणातुगमो यथार्थे 
प्रत्यक्षटक्षणासद्वावश्व दशेनीयः ॥ 


. आरीप्यवस्तुके असन्निकृष्ट होनेहीसे प्रातिभासिक वस्तुकी उत्पत्ति होती है 
( अतएव ) इसीलिये नेत्रादि इन्द्रियके सन्निकृष्ट होनेसे जपा पृष्पगत लोहित्यका 
९ स्फाटिक ) श्वेतकाचादिमें भान बन सकता है । किन्तु स्फटिकर्मे अनिर्वचनीय 
लौहित्यकी उत्पत्ति मानने की आवश्यकता नहीं है । (शंका) सन्निकृष्ट भी 
- जपापुष्प जहां हस्तादि द्रव्यान्तरके व्यवधानसै असन्निकृष्ट प्रतीत हुआ है, वहां 


( ३८) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रत्यक्ष- 


स्फाटिकमे लौहित्यकी प्रतीति होनेसे प्रातिमासिक ठोहित्यकी उत्पत्ति 
अंगीकार करनी चाहिये ( समाधान ) ऐसे स्थलमै प्रातिभासिक लोहित्यकी उत्पत्ति 
हमको भी इष्ट है।ऐसेही और भी 'पीतः शंखः' 'तिक्तोगुडः इत्यादि मत्यक्ष भ्रमस्थलोंमें 
“चित्त्व' रूप प्रत्यक्ष सामान्य लक्षणका अनुगम तथा प्रमाण चेतन्यका अबा- 
थित योग्य वतेमान विषयावच्छिन्न चैतन्यके साथ अभिन्नत्वरूप यथार्थ प्रत्यक्षके 
लक्षणका असद्भावभी जानलेना चाहिये ॥ 
उत्तप्रत्यक्षंप्रकारांतरेणद्रिविधं इन्द्रियजन्यं तदजन्यंचेति ।तत्रे 
न्द्रियाजन्यं सुखादिप्रत्यक्षं मनस इन्द्रियत्वनिराकरणात्‌ । 
इन्द्रियाणि पंच त्राणरसनाचक्षुःश्रोत्रत्वगात्मकानि । सर्वाणि 
चेन्द्रियाणि स्वस्वविषयसंयुक्तान्यवप्रत्यक्षज्ञानंजनयांति। तत्र 
प्राणरसनत्वगिद्धियाणि स्वस्थानस्थितान्येव गंधरसस्पशों 
पलंभाव जनयंति।चक्षुःश्रोत्रेतु स्वत एव विपयदेशंगत्वास्व 
स्वविषयं ग्रह्वीत श्रोत्रस्यापि चक्षुरादिवत्‌ परिच्छिन्नतया 
भेयोदिदेशगमनसंभवात्‌ अतएवानुभवोभेरीशब्दोमयाश्चत 
इति वीचीतरंगादिन्यायेन कणणशष्कलीप्रदेशे5नंतराब्दोत्प 
त्तिकल्पनागोरवम्‌ भेरीशब्दोमयाश्च॒त इति प्रत्यक्षस्य भ्रम 
त्वकल्पनागोरवं च स्यात। तदेवं व्याख्यातं प्रत्यक्षम्‌॥ 
॥ इतिप्रत्यक्षंप्रमाणम्‌॥ 
पूवाक्त प्रत्यक्ष प्रकारान्तरसे फिर दो प्रकारका है प्रथम नेत्रादि इंद्रिय 
जन्य है आर दूसरा इन्द्रियास विनाही होता ह उनम सुखादि प्रत्यक्ष इन्द्रिया 
से विना होता है अथात्‌ मनसे होता है और मनमें “ इंद्रियत्व ' धर्मका पूर्व 
निराकरण कर चुके हैं. नासिका, जिह्वा, नेत्र, कण, त्वक्‌, भदसे इंद्रिय पञ्च 
हैं ये सभी इंद्रिय अपने २ विषयोंके साथ संयुक्त हुएही प्रत्यक्षात्मक ज्ञान 
के जनक होते हैं उनमें घाण, रसना, तथा त्वक, ये तीन इंद्रिय अपने स्थानमें 
स्थितही अथात्‌ विषयदेशमें न जाकरही यथाक्रम, गन्ध, रस, स्पश, इन 
तीन विषयोके उपलम्भ के जनक होते हैं और नेत्र श्रोत्र तो स्वतः आपही 
विषय देशम जाकर अपने २ विषयको ग्रहण करते हैं श्रोत्रइंद्रियफों भी 
नेत्रइन्द्रियको तरह परिच्छिन्न होनेसे भेरी सृदंगादि देशमें उसके गमनका 


परिच्छेदः २ ] भाषाटीकासमेता. ( ३९ ) 


Oe *. 


सम्भवभी हो सकता है इसीलिये ( भेरीशब्दो मया श्रतः ) अर्थात्‌ 'भेरीका 
शब्द मैंने सुना है ' इत्यादि अनुभवभी होता है वीचीतरंगादिन्यायसे अर्थात्‌ 
जैसे वीचीसे तरंग उससे फिर वीची उससे फिर तरंग ऐसेही किनारेतक 
पर्यवसान होता है वैसेही मेरी दण्डादि संयोगसे आकाशमै उत्पन्न हुए शब्द 
रूप असमवायि कारणसे शब्दान्तरकी उत्पत्ति उससै फिर शब्दान्तरकी, 
ऐसेही परम्परासे अन्तिम शब्दका श्रोत्रके साथ सम्बन्ध इत्यादि कल्पनार्म 
गौरव है यहां आदिपदसे कदम्बमुकुलन्यायकी उपस्थिति भी जानलेनी 
चाहिये और ' भेरी का शब्द अथात्‌ भेरी देश उत्पन्न शब्द मेंने सुना है ' 
इत्यादि प्रत्यक्षात्मक ज्ञान को भ्रमरूप कल्पना करना भी गौरव है. एवं पूर्वोक्त 
म्रकारसे अत्यक्ष प्रमाणका व्याख्यान समाप्त हुआ. 
इति श्रीनिमेळ पण्डित स्वामिगोविन्द्सिंहसाधुकृते आर्यभाषाविभूषित 
वेदान्तपरिभाषाप्रकाशेमत्यक्षपरिच्छेदः समाप्तः ॥ १ ॥ 





अथानुमानपरिच्छेदः २. 
MI Y.-S 
` पञ्चरूपोपपन्नैः सद्वेतुभियत्र मीयते । 
कतृत्वं सर्वकाय्याणां सोऽव्याच्छ्रीनानको गुरु! ॥ १ ॥ 
अथानुमानं निरूप्यते । 
प्रत्यक्ष प्रमाण निरूपणके अनन्तर बहुवादि संमत होनेसे 'अथ' इत्यादि ग्रन्थसे 
अन्थकार अनुमान निरूपणकी प्रतिज्ञा करतेटें ॥ 


अनुमिति करणमनुमानम्‌।अनुमितिश्चव्यापिज्ञानत्वेन व्यापि 
ज्ञानजन्या व्यापिज्ञानानुव्यवसायादिस्तत्त्वेन तजन्यत्वाभा 
वात्रानुमितित्वम्‌, अनुमितिकरणं च व्यातिज्ञान तत्संस्कारो 
ऽवांतरव्यापारः नतुतृतीर्याळगपरामशोऽनुमितोकरणं तस्या 
नुमितिदेतुत्वासिद्धया तत्करणत्वस्य दृरनिरस्तत्वात्‌ ॥ 
“अनुमान” नाम अनुमिति ज्ञानके करणका है । और व्यास्तिज्ञानत्वेन अर्थात्‌ 
व्यभिचार ज्ञानके विरोधि ज्ञानत्वेन व्यापतिज्ञानजन्यका नाम अनुमिति’ है । 
व्याप्ति ज्ञानवानईं ' इत्यादि अनुव्यवसायात्मक ज्ञान तथा व्यापिज्ञानका 
ध्वंस भी यद्यपि यथाक्रम विषयत्वेन तथा प्रतियोगित्वेन व्याप्तिज्ञानजन्य हैं । एवं 
उक्त अनुमितिळक्षणकी इनमें अतिप्रसक्ति होनी चाहिये तथापि व्यापतिज्ञान- 


(४०) वेदान्तपरिभाषा । [ अनमान- 


का अनुव्यवसायज्ञान तथा व्यापिज्ञानका ध्वंस व्याप्तिज्ञानत्वेन व्याप्तिज्ञानजन्य 
नहीं है । किन्तु अनुव्यवसायात्मक ज्ञानके प्रति व्याप्तिज्ञानको विषय विधयाका- 
रणता है तथा अपने ध्वंसके प्रति व्याप्तिज्ञानको प्रतियोगित्वेन कारणता है 
इसलिये उक्त अनुमिति लक्षण कि अतिप्रसक्ति नहीं है । व्याप्तिज्ञान अनुमिति 
ज्ञानका करण है और व्याप्िज्ञान के संस्कार ( अवान्तर ) मध्यपाति व्यापाररूप 
हें। किन्तु नैयायिकोंका कल्पना किया हुआ तृतीयेलिङ्ग परामशात्मक ज्ञान अनु 
मिति ज्ञानके प्रति करण नहीं है । जब उसमें सामान्यरूपसे अनुमितिज्ञान 
की हेतुताभी अनुभवसिद्ध नहीं है । तो उसको अन्ुमितिज्ञान के करण कह- 
ना तो बहुतही दूर वाता है ॥ 


नच संस्कारजन्यत्वेनाजुमितेः स्मृतित्वापत्तिः स्मृतिप्रागभा 
वजन्यत्त्वस्य संस्कारमात्रजन्यत्त्वस्य वा स्मृतित्त्वप्रयाजक 
तया संस्कारध्वंससाधारणसंस्कारजन्यत्त्वस्य तदप्रथोजक 
त्वात!नच यत्र व्यापिस्मरणादनुमितिस्तत्रकथंसंस्काराहेतु 
रिति वाच्यम्‌व्यापतिस्मृतिर्थलेऽपि तत्संस्कारस्येवाबुमिति 
हेतुत्वात!नहि स्मृतेः संस्कारनाशकत्त्वनियमः स्मृतिधाराद 
शनात्‌। नचानुद्टुद्वसंस्कारादप्यनुमित्यापत्तिः तदुद्रोधस्या 
पि सहकारित्वात्‌॥ 

( शंका ) संस्कारजन्य ज्ञान का नाम 'स्माति' ज्ञान है । एवं यदि अनुमिति- 
ज्ञानभी आपका संस्कारजन्यहीहै तो इसको भी स्मरातैरूप ही होना चाहिये । 
( समाधान ) स्मृतिज्ञान, अपने आगभाव से जन्य है । अथवा संस्कारमात्रसे 
जन्य है ऐसा कह सकते हैं। किन्तु संस्कार ध्वंससधारण संस्कारजन्यत्व स्मृतिज्ञा 
नमें नहीं है। अथांत्‌संस्कारों का ध्वंसभी संस्कारजन्य है इसलिये संस्कारजन्यत्व, धर्म 
केवळ स्मृतिहीमें रहता है ऐसा कहना उचित नहीं किन्तु उभय साधारण है इसलिये 
संस्कारजन्यत्वेन अनुमितिज्ञान की स्मृतिरूप मानना भी युक्तियुक्त नहीँदै। 
(शंका) जहां व्याप्तिस्मरणसे अनुमितिज्ञान हुआहे वहां संस्कारोंको हेतुता कैसे 


( १ ) महानसादिमि धूमादिका ज्ञान प्रथम लिङ्ग परामशे है । तत्पश्चात्‌ पक्ष मै धूमादि 
का ज्ञान द्वितीय परामशे हे । तत्पश्चात्‌ व्यापिस्मरण के अनन्तर पक्ष में “ बह्विव्याप्य धम 
वात्रियंपवत; ? इत्याकारक परामझांत्मक ज्ञानका नाम तृतीय लिङ्गपरामझै हे । 


परिच्छेदः २ ] भाषाटीकासमैता, (४१) 


है! (समाधान ) व्याप्तिस्मरण स्थलमेंभी व्यासिसंस्कारोंही को अनुमिति हेतुता 
हमको स्वीकार है अनेक स्थलोंमें स्मरणात्मक ज्ञानकी धारा देखनेमें आती 
है इसलिये स्स्रतिज्ञान संस्कारोंका नाशक होतांहै, इस वार्ताका नियम नहीं है 
( शंका ) यदि संस्कार अनुमिति ज्ञानके जनक हैं तो ( अनुद्दद्ध) अनुद्धत संस्का- 
रासि भी अनुमिति ज्ञान होना चाहिये? ( समाधान ) पक्षधम्मता ज्ञानजन्य 
संस्कारोंके उद्घोधको भी हम अनुमिति ज्ञान जननमे सहकारी मानते हैं ॥ 
एवंचायंधूमवानाोति पक्षधमेताज्ञानेन धूमोवहिव्याप्य इत्यनु 
भवाहितसंस्कारोद्वोधे चसतिवद्विमानित्यनुर्मितिभेवति नतु 
मध्येव्यापिस्मरणं तजन्यव ह्निव्याप्यधूमवानित्यादिविशेष 
णविशिएँज्ञान वा हेतुत्वेन कल्पनीयंगोरवात मानाभावाच्च । 
तञ्चव्यापिज्ञानंवह्विविषयकज्ञानांगा एव करणं,नतुपर्वंतविषय 
कज्ञानांश इति पवेतोवह्िमानितिज्ञानस्य बद्वयंशएवानुमिति 
त्वेनपवेतायंशेतदंशेप्रत्यक्षत्वस्योपपादितत्वात्‌ ॥ 
एवं उक्तरीतिसे व्यासिज्ञानमें करणता, व्यासिज्ञानसंस्कारोमें मध्यपाति 
व्यापारता, तथा पक्षधम्मता ज्ञानजन्य संस्कारोके उद्घोधको सहकारिता सिद्ध 
हुई तो ' अयं धूमवान्‌ ' इत्यादि पक्षधम्मता ज्ञानसे ` धूमो वन्हिव्याप्यः ' 
इत्यादि अनुभव जनित संस्कारोंके उद्घोधके अनन्तर ' वन्हिमान्‌? इत्या- 
कारक अनुमिति ज्ञान होताहै। यहां एतादृश कार्य्यकारणभावके मध्यमें, व्याप्ति 
ज्ञान का स्मरण अथवा व्यास्तिज्ञानजन्य ' व्यन्हिव्याप्य धूमवान्‌ ' इत्यादि विशे- 
सणविशिष्ट, परामरा(पर नामक ज्ञान, हेतुरूपेण कल्पना करने योग्य नहीं क्यों 
कि व्यथ आधिक कल्पनामें गौरव है और उक्त कल्पना करने में कोई प्रबल 
प्रमाण भी नहीं वह व्याप्तिज्ञानभी वाह्विविषयक अनुमित्यात्मक ज्ञान अंशम ही 
करण है किन्तु पर्वत विषयक ज्ञान अंझमें नहीं है । ' पर्वतो वह्निमान्‌ ' इत्या 
कारक ज्ञान, केवळ वह्विअंशमें अनुमितिरूप है किन्तु पवतादिअंदामें अनुमिति 
रूप नहीं है पर्वतादि अंशमे उक्त ज्ञान प्रत्यक्षरूप है इसका उपपादन हम पूव 
करचुक हैं 
व्यापिश्चारोषसाधनाश्रयाश्रितसाध्यसामानाधिकरण्यरूपा । 
साचव्यभिचारादरीने सति सहचारदरीनेनगृह्यते तञ्चसहचा 


रदशेनंभ्योदशेनंसकृदशेनंवेतिविशेषोनाद रणीयः । सहचार 


(४२) वेदान्तपरिभाषा । [ अनमान-- 


दशेनस्येवप्रयोजकत्वात्‌ तज्चानुमानमन्वयिरूपमेकमेव।नतु 

केवलान्वयि सवेस्यापिथमेस्यास्मन्मतेत्रह्मनिष्टात्यंताभावप् 

तियोगित्वेनात्यंताभावाप्रतियोगिसाध्यकत्वरूपकेवठान्वयि 

त्वस्यासद्ध ॥ 

प्रकृतमें व्याप्ति नाम ' अशेष अथात्‌ यावत्‌ जो ( साधन ) हेतुः ताहश हेतुके 
आश्रय जो पर्वतादि उनपवेतादि आश्र्योम आश्रित जो वन्ह्यादि साध्य तारश साध्य 
के साथ सामानाधिकरण्यरूप धम्म का है। यह धर्म सदाहा हेतुके शिरपर 
रहता है । क्योंकि साध्यके साथ एक अधिकरण में वृत्तिता हैतुही में होती 
है। वह व्याप्ति पदार्थों के सर्वथा परस्पर के व्यभिचारके अद्शनपूवक सहचार 
दशन से ग्रहण होती हे । और पदार्थद्वयका परस्पर सहचार दर्शन जो है वह 
चाहो अनेकवार हो अथवा एकवार हो इनमें कोई विशेष कोटि आदर , करनेके 
योग्य नहीं है । किन्तु केवळ सहचार दर्शन मात्र व्याप्ति ग्रहणमें प्रयोजक है । 
वह अनुमान भी हमारे वेदान्त सिद्धान्त में अन्वयिरूप एक ही है । अर्थात्‌ 
नैयाथेकोंकी तरह केवलान्वयि, केवलव्यतिरेकि, अन्वयव्यतिरेकि, भदसे 
तीन प्रकार का नहीं है । केवलअन्वयि तो इस लिये नहीं है कि हमारे वेदान्त 
सिद्धान्त म यावत्‌ धर्म्मा को, अह्मनिष्ठ अत्यन्ताभाव के प्रतियोगी माना है । 
अथात्‌ ब्रह्म निधमंक है इसलिये उसमे यावत धर्म्मों का अत्यन्ताभाव है। एवं अत्यन्ता- 
भाव के अमति योगी साध्यको अप्रसिद्ध होनेसे ताइश साध्यके साधक हेतुकीमी 
अप्रसिद्धि हुई हेतुकें अप्रसिद्ध होनेसे उसमें होनेवाळे केवलान्वयित्वरूप धर्म्मकी 
भी अप्रसिद्धि हुई ॥ 

नाप्यनुमानस्यव्यतिरेकिरूपत्व॑साध्याभावे साधनाभाव 

नरूपतव्याप्तज्ञानस्यसाधनन साध्यानामतावनपयागात । 

कर्ता धूमादावन्वयव्यातिमविदुपोपि व्यतिरेकव्यापिज्ञा 

नादनुमितिः अथोपत्तिप्रमाणादितिवक्ष्यामः अतएवानुमान 

स्य नान्वयव्यतिरेकिरूपत्वै व्यतिरेकव्याप्तिज्ञानस्यानामि 

त्यहेतुत्वात्‌ ॥ 

ऐसे ही अनुमान को केवलव्यतिऐकि रूपता भी अनुभवसिद्ध नहीं है। 
क्योंकि अन्वायिरूप भाव साध्यक स्थल में जैसे वन्ह्यादि साध्य निरूपित 
व्याप्ति का धूमादि हेतु में ग्रहण होता है वैसे ही केवल व्यतिरेकिके माननेवाला 


परिच्छेद; २ ] भाषाटीकासमेता. ( ४३) 


व्यतिरेक व्याप्ति का ग्रहण अभावों में मानता है अर्थात्‌ साधनाभाव निरूपित 
व्याप्तिका साध्याभाव मे ग्रहण मानता है । और अभावों में ग्रहण करी व्याप्ति- 
का भावरूप साधन से साध्य अनुमितिमें कुछ उपयोग नहीँ है ( शंका ) यदि 
व्यतिरेक व्याप्ति ज्ञान अनुमिति ज्ञानके प्रति अनुपयोगी है तो धूमादि हेतु में 
अन्वयव्याप्ति ज्ञानशून्य पुरुषोंको भी. व्यतिरेकव्यासिज्ञान से अनुमिति कैसे 
होती है ? (समाधान ) ऐसे स्थल में उस पुरुष को अर्थापत्ति प्रमाणसे वन्ह्यादि 
ज्ञान होता है । किन्तु अनुमान से नहीं होता इसवार्ता को हम आगे अथापत्ति 
प्रमाणनिरूपणअवसरमें कहेंगे ( अत एव ) अर्थापत्ति ग्रमाणसे निवाह होंनेहींसे 
अनुमानमें 'अन्वयव्यतिराके’ रूपता भी नहीं है क्योंकि व्यतिरेकव्याप्ति ज्ञानको 
अनुमितिके प्रति हेतुता सर्वथा अनुभवसिद्ध नहीं है ॥ ६ ॥ 


CN ९० हु 


तञ्चानुमानस्वाथपराथभद्नाद्वावधम्‌ । तत्रस्वाथतूक्तमव, 
पराथतुन्यायसाध्यम्‌ मी पी. न्यायांनामावयवससुदायः । अवय 
वाश्चत्रयएवगरसिद्वाःपतिज्ञादतूदाहरणरूपाः उदाहरणो 
पनयानिगमनरूपा वा । नतुपंचावयवरूपाः अवयवत्रयेणेव 
व्यातिपक्षथम्मतयोरुपदशनसंभवेनाविकावयवद्रयस्य व्यथे 
त्वात्‌ । एवमतुमानेनिरूपिते तस्माद्रह्मभिन्ननिखिळप्रपंच 
स्यामथ्यात्वासांद्धः ॥ 
उक्त अनुमान स्वार्थ तथा पराथमेदसे दो प्रकारका है उनमें स्वार्थ 
अनुमान का स्वरूप तो पूर्व कहही चुके हैं और दूसरा परार्थ अनुमान न्याय 
साध्य है “न्याय” नाम अवयव समूह का है वह अवयव प्रकृतमें तीन ही प्रसिद्ध हैं 
प्रतिज्ञा, हेतु उदाहरण, रूप ये तीन अथवा, उदाहरण, उपनय, निगमन, रूप ये 
वीन हैं, नेयायिकोंकी तरह पांच अवयव माननेकी कुछ आवश्यकता नहीं है 
क्योंकि पर पुरुषके प्रति व्याप्ति तथा पक्षधम्मताका प्रदर्शन उक्त तीन अवयवोंही 
से बन सकता है इसलिये अवयगद्रयका अधिक मानना व्यर्थे है एवं पूवाक्त 
रीतिसे अनुमान निरूपण हुआ तो उस अनुमानसे प्रकृतर्म ब्रह्मसे भिन्न यावत्‌ 
प्रपंचमें मिथ्यापन सिद्ध होता है ॥ ७ ॥ 


तथाहि । ब्रह्मभित्न॑सवैमिथ्या अरह्मभिन्नत्वाद्यदेवं तदेवंयथाशु 
क्तिरूप्यम्‌ । नचदृष्टांतासिद्धि तस्यसाधितत्वात्‌ । 


ई ४४) वेदान्तपरिभाषा । [ अनुमान- 


नचाप्रयोजकत्वं शुक्तिरूप्यरजुसपांदीनांमिथ्याते ब्रह्मभिन्न 
त्वस्येवलाववेनप्रयोजकत्वात्‌ ॥ 

( तथाहि ) वह इस प्रकारसे है कि ब्रह्म से भिन्न यावद्‌ वस्तु, ब्रह्म से भिन्न 
होनेही से मिथ्या है, ( यदेवं ) जो हेतुवाला है अर्थात्‌ जो अझसे भिन्न है 
६ तदेवे ) वह अव्यः साध्यवाला है अर्थात्‌ वह निःसंदेह मिथ्या है जैसे शुक्ति 
रूप्य' ब्रह्मसे भिन्न है और मिथ्याभी है ( शंका ) आपका कहा शुक्तिरजत' 
रूप दृष्टान्त भी असिद्ध है अर्थात्‌ उसको भी हम मिथ्या नहीं कह सकते. 
< समाधान ) शुक्तिरजतरूप दृष्टान्तके मिथ्यात्व का विचार तो हम पूव प्रत्यक्ष 
परिच्छेदहीमें करके उसको मिथ्या सिद्ध कर चुके हैं. ( शंका ) यह अनुमान 
आपका अनुकूल तकेकी सहकारिता से रहित है अर्थात्‌ यदि हम एसी अप्रयोजक 
शंका करें कि ब्रह्म भिन्नत्वरूप हेतु रहो परन्तु मिथ्यात्वरूप साध्य मत रहो तो 
इस शंका के निवारणाथ आपके पास अनुकूल तर्क नहीं है ( समाधान ) शुक्ति 
रजत, रज्जु सपांदिकों में मिथ्यात्वका प्रयोजक लाघवसे ब्रह्म भिन्नत्व ही है किन्तु 
भूवोक्त अविद्या अतिरिक्तदोषजन्यत्वरूप नहीं है एवं लाघवरूप अनुकूल तफेके 
विद्यमान होनेसे उक्त अनुमान अप्रयोजक नहीं है ॥ 


मिथ्यात्वंचस्वाश्रयत्वेनाभिमतयावनिष्ठात्यंताभावप्रतियो 
गित्वम्‌ आभेमतपदंवर्तुतःस्वाश्रयाप्रसिद्धया असंभववा 
रणाय यावत्पदमथाोतरवारणाय ॥ 

( शंका ) आपके साध्यरूप मिथ्यात्व का लक्षण क्या है ( समाधान ) स्वै 
आश्रयत्वेन अभिमत जो यावत्‌ पदार्थ उस यावत्‌ पदार्थ में स्थित जो अत्यन्ता- 
भाव उस अत्यन्ताभावके प्रतियोगि होना ही हरएक वस्तुमें मिथ्यापन है शुक्ति 
रजतादि मिथ्या पदार्था में उक्त लक्षण का असम्भव वारणके लिये लक्षणम 
* अभिमत’ पद्‌ का प्रवेश किया है यदि अभिमत” पद न दिया जाय तो 'स्व' 
पद्से गृहीत छुक्ति रजतादि का वस्तुतःआश्रय ही अप्रसिद्ध है और यदि “अभिमतः 
पदका निवेश कस्ते हैं तो वस्तुतः स्वआश्रय अप्रसिद्ध भी रहो परन्तु स्व 
अतीतिकालमें स्व आश्रयत्वेन अभिमत शुक्ति आदि हैं उन शुक्तिआदिकोंमें 
वतनिवाला जो अत्यन्ताभाव, उस अत्यन्ताभावका मतियोगित्व, झुक्तिरूप्य 
में हैं यही उसमें मिथ्यात्व है एवं अर्थान्तर वारणके लिये लक्षण मै यावत्‌! पद 
का प्रवेश है अथात्‌ यदि उक्त लक्षण में यावत? पदका प्रवेश नहीं करें तो 

१ स्वपद्‌ से मिथ्यात्वेन अभिमत पदार्थका ग्रहण करना । 


परिच्छेदः २ ] भाषाटीकासमेता. ( ४५ ) 


कपिसंयोग आश्रयत्वेन अभिमत बृक्षमें मूलावच्छेदेन वर्तमान जो कपिसंयोग- 
का अभाव उस अभावका प्रतियोगित्व, झाखावच्छेदेन वर्तमान कपिसंयोगम्म 
है एवं उक्त लक्षण का लक्ष्य होनेसे कपिसंयोगमे भी भिथ्यात्व की सिद्धि होनी 
चाहिये परन्तु एसा मिथ्यात्व प्रकृतमे इष्ट नहीं है क्योंकि ऐसा मिथ्यात्व तो 
स्वयं सिद्ध ही है किन्तु इससे तो सामानाधिकरण्य रूप' अर्थान्तरकी सिद्धि 


होती है इस अथन्तरके वारणाथ 'यावत' पदका प्रवेश अवश्य करना चाहिये 
प्रवेश किया तो स्वआश्रयत्वन अभिमत यावदन्तगत शाखादि भी ले सकते हैं 


उनमें कपिसँयोग का अत्यन्ताभाव ही नहीं किन्तु कपि संयोग ही विराजमाने 
इसलिये उक्त दोष नहीं है इस वेदान्त सिद्धान्त में “तस्माद्वा एतस्मादात्मन 
आकाइःसम्भूतः इत्यादि श्रुति वचनोंके अनुरोधसे आकाझादिकोंको भी उत्पत्ति 
वारै माना हैं एवं उनका भी अपने कारणरूप आश्रयमें रहना वन सकता है 
इसलिये उनमें अव्यासिकी शंका नहीं है इस रीतिसे मिथ्यात्रके पर्य्यवस्थित 
लक्षण का स्वरूप ( जिस देशम जिस काल भें जो वस्तु जिस रूपसे जिस धर्म्म 
से जिस अधिकरण में प्रतीय मान हे. उसी देशमें उसी काल में उसी वस्तु का 


उसी रूपसे उसी धम्म से उसी अधिकरण में जो अत्यन्ताभाव ताहश अत्यन्ता- 
भाव प्रतियोगित्व ) इत्यादि कह सकते हैं 


“सरवेषामेवभावानांस्वाश्रयत्वेनसम्मते । 
प्रतियोगित्वमत्यंताभावंप्रतिमृषात्मता” 
इति यद्वा अयंपटएतत्तंतुनिष्ठात्यंताभावप्रतियोगी पटत्वात्‌, 
पटान्तरवदित्या्नमानंमिथ्यालेप्रमाणम्‌ ॥ 
स्व उक्त लक्षण म मूलकार ' तदक्तम ' इत्यादि ग्रथसे चित्सुखाचाय्यकी 
सम्मति भी कहते हैं सर्वेषां, अर्थात्‌ सम्पूर्ण भावपदार्थो का जो स्व आश्रयत्वेन 
( सम्मत ) अभिमत अधिकरण, ताहश अधिकरण निष्ठ जो अत्यन्ताभाव ताइश 
अत्यन्ताभावके प्रतियोगी होना ही वस्तु-में ( मृषात्मता ) मिथ्या रूपता है॥१॥ 
इति ॥ अथवा यह पट, पटान्तरांकी तरह पटत्व धम्मवाला होनेसे ( एतत्‌ तन्तु ) 
सम॑वायन स्वाधिकरणीभूत तन्तुनिष्ट अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी कह सकते 
हैं भाव यह कि पटान्तरोंमें जहां जहां हेतुरूप पटत्व धम्मं है वहां २ एतत्‌ सहस्र 
तन्ठुनिष्ठ अत्यान्ताभाव प्रतियोगित्व भी है वैसे ही ' पटत्व ' धर्म्मं सह्न तन्तु 
कपेटम भी तुल्य ही है वही * पटत्व ' धम्म. प्रकृत अनुमान में पक्षधम्मतारूप है 
तारं पक्षधम्मताके बलसै इम सहस्र तन्तुक पट का भी सहस्र तन्तु निष्ठ 


(४६) वेदान्तपरिभाषा । | [ अनुमान- 


यंताभाव कह सकते हैं तादृश अत्यन्ताभाव अतियोगित्व ही उक्त सहस्र 
तन्तुक पट में मिथ्यात्व है ऐसे ही सवत्र जान लेना इत्यादि अनुमान भी उक्त 
मिथ्यात्व में प्रमाण हैं ॥ 

दुतक्तम-- of क ¢ प्रतियोगि [आफ 
“अंशिनःस्वांशगात्यंताभावस्य नः । 
अंशित्वादितरांशीवदिगेषेवगुणादिषु' ॥ इति ॥ 

उक्त अनुमानमें मूलकार 'तदक्तम्‌ ' इत्यादि ग्रन्थसे चित्सुखाचाय्यकी संमति 
-भी कहते हैं ( अंशिनः ) सभी पट ( स्वांशगात्यन्ता भावस्य) अपनी अपनी तन्तु- 
ओंमे रहनेवाले अत्यन्ताभावके ( प्रतियोगिनः ) प्रतियोगी हैं अर्थात सभी पटो 
का समवायेन स्व स्व अधिकरण तन्तुओरमे अत्यन्ताभाव रहता है ( अंशित्वात ) 
पटत्व धमवाले होनेसे ( इतरांशीवत्‌ ) पटान्तरकी तरह ( दिगेष एव ) यही मारी 
( गुणादिषु ) गुणादिको में भी जानलेना अर्थात्‌ रूपं, रूपिनिष्ठात्यन्तामाव 
प्रतियोगि, णुणत्वात्‌, स्पशवत्‌, । एषाक्रिया, एतद्‌ द्रव्य निष्ठात्यन्ताभाव प्रति 
योगिनी क्रियात्वात्‌ क्रियान्तरवत्‌ । घटत्वं, घटनिष्ठात्यन्ताभाव प्रतियोगि, धर्म्म- 
त्वात्‌, पटत्वादिवत, अयं विशेषः, एतत्‌ परमाणुनिष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगी, 
विरीषत्वात्‌, विशेषान्तरवत्‌, समवायः, स्वसंमवायि निष्ठात्यन्ताभाव प्रतियोगी, 
सम्बन्धत्वात्‌, संयोगवत्‌, इत्यादि अनुमार्नो से पदाथमात्र में मिथ्यात्वः सिद्ध 
करलेना-इति ॥ 

नचपटादेमिथ्यालेसन्थटइतिप्रत्यक्षेणवाधः अधिष्टानत्रह्मस 
त्तायास्तत्रविषयतयाघटादेःसत्यत्वासिद्वेः । नचनीरूपस्य 
अह्मणः कथं चाश्षुषा दिज्ञानविषयतेतिवाच्यम्‌ । नीरूपस्यापि 
रूपादेःप्रत्यक्षविषयत्वात्‌ । नचनीरूपस्य द्रव्यस्य चक्षुराय 
योग्यत्वमितिनियम:।मन्मतेत्रह्मणोद्वव्यत्वाधिद्ेः गुणाश्रयत्वं 
समवायिकारणत्वंवादव्यत्वमितिते$मिमतं नहिनिशुणस्यत्रह् 
णोशुणाश्रयता नापि समवायिकारणतासमवायासिद्धेः ॥ 

( शंका ) आपका कहा घटादि मिथ्यात्व साधक अनुमान सन्‌ घटः इत्यादि 
त्यक्ष मतीति से बाधित है ( समाधान ) घटादि अधिष्ठान अह्मसत्ता ही वहां 
सदूपेण विषय होती है उससे भिन्न घटादिकोंमें स..पता सिद्ध नहीं है ( शंका ) 
रूपरहित रहम, कैसे सद्रूपेण चाश्चुषादि ज्ञानका विषय होसकता है ( समाधान ) 
जैसे रूपरहित भी रूपादि गुण चाक्ुषादि ज्ञानके विषय होते हैं वैसेही अह्म भी 


परिच्छेदः २ ] भाषाटीकासमेता. ( ४७) 


होसकता है ( शंका) रूपरहित द्रव्य में नेत्रादि इन्द्रियों से ग्रहण योग्यता नहीं- 
~ ~ है ha ळा वेदान्तसिद्ध s+ ™s 

है, एसा हमारा नियम है ( समाधान ) तौ हमारे वेदान्तसिद्धान्त में तो ब्रह्म मे 

ट्रव्यस्वरूपता भी सिद्ध नहीं है क्योंकि आपने 'गुण का आश्रय' अथवा कार्य्य 

~~ [३ 3 हे सिद्ध ws is 

का समवायिकारणस्वरूप ही द्रव्य” माना है परन्तु हमारे सिद्धान्त में साक्षी 

आप निगु ~ ~ =e + 

चेता केवलो निणणश्च' इत्यादि श्रतिसिद्ध निणुण बरह्म में गुणोंकी आश्रयता 

तथा समवायिकारणता, बन नहीं सकती क्योंकि दोनों लक्षणों म समवाय 

~ न बह ह गी 
प्रविष्ट हैं और समवाय का सिद्ध होना युक्ति सिद्ध नहीं है ॥ 


~ ७. 


अस्तुवाद्रव्यत्वंत्र्षणस्तथापिनीरूपस्यकालस्येवचाक्षुषारि 
ज्ञानविषयत्वेपिनविरोधः यद्वा जिविधंसत्त्वंपारमाथिकंव्या 
वहारिकंप्रातिभासिकंच पारमार्थिकंसत्त्वंत्रह्मणः, व्यावहारिकं 
सत्त्वमाकाशादेः,प्रातिभासिकंसत्त्वंशुक्तिरजतादेः। तथाचघटः 
सनितिप्रत्यक्षस्यव्यावहारिकसत्त्वविषयत्वेनप्रामाण्यमस्मि 
न्पक्षेचघटादेब्रेह्षणिनिषेधोनस्वरूपेण किंठुपारमार्थिकत्तेने 
वेतिनविरोधः अस्मिन्पक्षेचमिथ्यात्वठक्षणेपारमार्थिकत्त्वा 
वच्छिन्नप्रतियोगिताकत्वमत्त्यंताभावइतिविशोषणं द्रष्टव्यम्‌ । 
ब्रस्मादुपपन्नंमिथ्यात्वानुमानमिति ॥ 
॥ इत्यनुवानपरिच्छेदः समाप्तः ॥ 
अथवा द्रव्यस्वरूपता भी बह मे रहो, तोभी जैसे “अस्मिनुकालेषटोनास्ति” 
इत्यादि प्रतीतिके बळसे मीमांसक लोगोने कालमें इन्द्रियेद्यत्वस्वीकार कियाहै 
बैसेही “सतरः” इत्यादि प्रतीतिस हममी बह्मको चाश्चुष मानतेंह इसमें कुछ- 
विरोध नहींहे । अथवा, पारमार्थिक, व्यावहारिक, तथा प्रातिभासिक, भेदसे 
यदार्थोकी सत्ता तीन प्रकारकी है। उनमें पारमार्थिक, सत्ता ब्रह्मकी है। और व्याव- 
हारिक सत्ता आकाशादिकोंकी है। तथा प्रातिभासिक सत्ता शुक्तिरजतादिकोकींहे । 
इसरीतिसे ' घटः सन्‌ ' इत्यादि म्रतीतिको व्यावहारिक सत्ताका अवगाहन 
करनेवाली होनेसे प्रमाणतांहै । और इस त्रिविध सत्ता वादरूप पक्ष में घटादि 
व्यावहारिक पदाथाका स्वाधिष्ठान ब्रह्ममें स्वरूपेण निषेध नहींहे किन्तु पारमार्थि- 


SS 


१ उनमें तीनों कालमें जिसका बाध न हो,ऐसी सत्ताका नाम पारमार्थिकसत्ता है।ओर संसार 
दक्षामें जिसका बाध नहो, एसी सत्ताका नाम व्यावहारिक सक्तहैं । एबं प्रतिभास कालमें 
निसका बाघ न हो, ऐसी सत्ताका नाम प्रातिभासिकसत्ताहै ॥ 


(४८ ) वेदान्तपरिभाषा । [ उपमान- 


कत्वेन निषेध है इसलिये पूर्वोक्त अनुमानके साथ ( सनघटः ) इत्यादि प्रतीतिका 
विरोध नहीं है । इस त्रिविध सत्तावादरूप पक्षमें मिथ्यात्वके लक्षणमें ( पार- 
मार्थिकत्वावच्छिन्न प्रतियोगिताकत्व ) अत्यन्ताभावम विशेषण देना चाहिये 
अर्थात्‌ स्वाश्रयत्वेन अभिमत जो यावत्‌ अधिकरण, तन्निष्ट पारमार्थिकत्वावच्छिन्न 
प्रतियोगिताका जो अत्यन्ताभाव, ताहश अत्यन्ताभाव प्रतियोगित्व, तत्तत्पदाथे- 
निष्ठ मिथ्यात्वहै । इसरीतिसे मिथ्यात्व का साधक अनुमानमी उपपन्न होताहै ॥ 
इति श्रीनिर्महपण्डितस्वामिगोविन्दासिंहसाधुक्ृते आय्येभाषाविभूषित 
वेदान्तपरिभाषामकाशे अनुमानपरिच्छेदः ॥ २ ॥ 





अथोपमानपरिच्छेदः ३. 
आगमापायि लोकिऽस्मिन्नास्ति यत्प्रतियागिता ॥ 
साइइ्येऽनुपमेयं तं वन्दे श्रीगुरुनानकम्‌ ॥ १ ॥ 
अथोपमानं निरूप्यते ॥ 
अवसर सङ्गति के अभिमाय से ग्रन्थकार अथ” इत्यादि ग्रन्थसे क्रमप्राप्त 
“उपमान? प्रमाण के निरूपणकी प्रतिज्ञा करते हैं ॥ 
तत्र सारञ्यप्रमाकरणसुपसानम्‌ ॥ 
(तत्र) उस निरूपणीय उपमान के विचार म साइश्य॒ प्रमा क करणका 
नाम “उपमान' है ॥ 
तथाहि नगरेषुहष्टगोपिण्डस्यपुरुषर्यवनंगतस्य गवयेन्द्रियस 
न्निकषेसतिभवतिम्रतीतिरयापिडोगोसदृशइति । तदनंतरं भवति 
निश्वयःअनेनसदृशीमदीयागोरिति । तत्रान्वयव्यतिरेकाभ्यांगव 
यनिष्ठगोसाहृञ्यज्ञानं करणं गोनिष्ठगवयसाहृ्यज्ञानंफलम्‌ ॥ 
तथाहि । वह ऐसे है कि प्रथम नगर में जिस पुरुषने गौको देखा हो, वही 
फिर काछान्तर में वनम जाय तो वहां उसके नेत्र इन्द्रिय का गवय' व्यक्ति के 
साथ सम्बन्ध होनेसे उसको यह प्रतीति होती है कि ( अयं पिण्डो गोसरदाः ) 
अर्थात्‌ इय पिण्ड गो जैसा है इति । फिर उसके पश्चात्‌ उस पुरुष को यह निश्चय 
होता है कि इस पिण्ड के सदृश ही मेरी गौ है' इति। ( तत्र ) इस निश्चयद्वयके 
मध्यमं अन्वयव्यतिरेकसे प्रथम 'गवयनिष्ठ गोसारञ्य ज्ञान’ अर्थात्‌ गोनिरू- 


परिच्छेदः ३ ] भाषाटीकासमेता. ( ४९ ) 


पित गवयपिण्ड निष्ठ ( अयं पिण्डो गोसहराः ) इत्याकारक साहश्य ज्ञान 
करण है और गोनिष्ठ गवयसाइश्यज्ञान, अर्थात्‌ गवयपिण्डनिरूपित गो 
पिण्डनिष्ठ 'अनेन सहशी मदीया गौः' इत्याकारक साइश्य ज्ञान, फल है ॥ 

नचेदंप्रत्यक्षेणसंभवाते गोपिङस्यतदेन्द्रियासन्निकषांत्‌ । 

नाप्यनुमानेनगवयनिष्ठगोसाहऱ्यस्यातछिगत्वात्‌ ॥ 

यह गवयम्रतियोगिक गोनिष्ठ साहश्यज्ञान प्रत्यक्षप्रमाणसे नहीं होसकता 
क्योंकि गवयपिण्डके साथ इन्द्रियसन्षिकष काल में गोपिण्डके साथ इन्द्रिय 
सम्बन्ध नहीं है इस लिये इन्द्रियअसन्निकृष्ट गोपिण्डनिष्ठ साइश्यज्ञान 
प्रत्यक्षप्रमाण का फल नहीं है ऐसे ही 'गवयप्रतियौगिक गोनिष्ठ साइश्यज्ञान 
अनुमान सै भी नहीं होसकता क्योंकि गवयनिष्ठ ' अयं पिण्डो गोसरृशः 
इत्याकारक गोसादश्य ज्ञान, उस का साधक हेतु नहीं बन सकता । भाव यह 
कि गोनिरूपित गवयनिष्ठसाइऱ्य गवय में रहता है किन्तु गो में नहीं रहता 
एवं पक्षावृत्ति हेतु होनेसे उक्त ज्ञान का साधक नहीं बन सकता ॥ 


bea 


नापि मदीयागोरेतदवयसहशी, एतत्निष्ठसाहऱ्यप्रतियोगि 
त्वात्‌ । योयद्ृतसाहृङ्यप्रतियोगी, सतत्संटशः । यथा मेत्राने 
घसाहङ्यप्रतियोगीचेत्रः मेत्रसहशइत्यनुमानात्तत्संभव इति 
वाच्यम्‌ ॥ 

( शंका ) एतदृगवयनिष्ठ साइश्यकी प्रतियोगिता वाली होनेसे, मेरी गो इस 
गवय के जैसी है क्योंकि जो वस्तु जिस वस्तुगत साइइ्यकी प्रतियोगिता वाली 
होती है, वह वस्तु उसके सहृरा कही जाती है जैसे मैत्रगत साइश्यका प्रतियोगी 
चैत्र, मेत्रके सदश कहा जाता है इत्याकारक अनुमान से ( तत्‌) गवयनिरूपित 
गोनिष्ठ साहश्य प्रमाका सम्भव होसकता है ॥ 

एवंविधानमानानवतारेप्यनेनसहृशीमदीयागोरितिप्रतीतेरत॒भव 

सिद्वत्वात।उपमिनोमीत्यनुव्यवसायाच्च तस्मादुपमानंमानांतरम्‌ । 


॥ इत्युपमानपरिच्छेदः ॥ ३॥ 
(समाधान) इस प्रकारके अनुमानके अनवतार कालमें अर्थात्‌ न उत्थान होनेसे 
भी ‘अनेन सदृशी मदीया गौ” इत्याकारक प्रतीतिको सर्व अनुभव सिद्ध होनिसे 
छ 


(५० ) वेदान्तपरिभाषा । [ आगम- 


अन्वय व्यतिरेकद्वारा अनुमान में उक्त प्रतीतिकी कारणता नहीं है और साइश्य 


बुद्धिके अवगाहन करनेवाला 'उपमिनोमि' इत्याकारक अनुव्यवसायात्मक ज्ञान 
भी उपमिति बुद्धि का पृथक्‌ व्यवस्थापक है इसलिये उपमान मी प्रमाणान्तर 


सिद्ध होता है । 
इति श्रीनिमररपण्डितस्वामिगो.वेन्दरसिहसा धकृते आय्येभाषा 


42७ ~ ~ 
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अथागमपरिच्छेदः ४. 
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शब्दमानं समुत्सृज्य नास्ति यत्र प्रवर्तना ॥ 
मुख्यतोऽपरमानानां मयोऽसौ नानको गुरुः॥ १॥ 
अथागमोनिरूप्यते ॥ १ ॥ 
क्रमप्राप्त तथा बहुवादिसंमत होनेसे अथ ' इत्यादि ग्रन्थसे ग्रन्थकार 
८ आगम ) शब्दममाणकै निरूपणकी मतिज्ञा करते है ॥ १॥ बि 
यस्यवाक्यस्यतात्पयविषयीभूतसंसगामानांतरण नबाध्यते 
तद्वाक्यंप्रमाणम्‌) वाक्यजन्यज्ञानेच आकांक्षायोग्यता55सत्तय 
स्तात्पयज्ञानंचेतिचत्वारिकारणानि । तत्रपदाथोनांपरस्पर 


जिज्ञासाविषयत्वयोग्यत्वमाकांक्षा ॥ 
` जिस वाक्यका तात्पर्य्यके विषय होनेवाला पदार्थके साथ संसर्ग, प्रमाणान्त- 
रसे बाधित नहीं होता वह “वाकय प्रमाण” कहाजाताहै और आकांक्षा, योग्यता, 
आसत्ति, तथा तात्पर्य्यं ज्ञान ये चार वाक्यजन्यज्ञानमें कारण हैं । (तत्र) उनमेंसे 
पदार्थोकी आपसमें जिज्ञासाकी विषयताके योग्य होनेका नाम आकांक्षा, है ॥ 
कियाश्रवणेकारकस्यकारकश्रवणेक्रियायाःकरणश्रवणे 
इतिकतव्यतायाश्वजिज्ञासाविषयत्वादजिज्ञासोरपिवाक्याथे 
बोधात्‌ योग्यत्वमुपात्तम ॥ 

(शंका )इस लक्षणमें 'योग्यत्व” पद निरर्थक प्रतीत होताहै ( समाधान ) आनय' 
इत्यादि क्रियावाचक पदके श्रवणसे घटादिकर्मकारककी जिज्ञासा होतीहे एवं 
“ घरं ' इत्यादि कर्मकारक वीधक शब्दके श्रवणसे आनयनादि क्रियाकी जिज्ञासा 
होतीहे। और “ दर्शपूर्णामासाभ्यां स्वर्गकामो यजेत ' इत्यादि स्वर्गकरणके वोधक 
शब्दके श्रवणसे ' समिधो यजति ' इडा यजाते' इत्यादि प्रयाजादि अङ्गोकी 


परिच्छेद; ४ ] भाषाटीकासमेता. (५१) 


जिज्ञासा होतीहै । इत्यादि स्थलोमें वाक्यार्थजिज्ञासारहित पुरुषकोभी क्रिया 
कर्मादिबोधक इाब्दश्रवण मात्रसे वाक्यार्थवोध होता है इसलिये 'योग्यत्व' 
का उपादान है । यदि 'योग्यत्व' का निवेश न करें तो जहां जिस पुरुषको 
वाक्याथेबोधकी जिज्ञासा नहीं है वहां उसको क्रियाकर्मादिपदोंके श्रवण 
से वाक्यार्थवोध नहीं होना चाहिये क्योंकि ऐसे स्थलमें क्रियाकमादि पदार्था- 
को परस्पर जिज्ञासा विषयत्व नहीं है । और यदि 'योग्यत्व ' पदका निंवेश 
करते हैं तो वाक्यार्थज्ञानकी जिज्ञासारहित पुरुषको भी वाक्यजन्य ज्ञान 
होनेसे क्रियाकर्मादि पदार्थोमे परस्पर जिज्ञासाकी विषयताकी योग्यता 
अवश्य रहती है । इसलिये ऐसे स्थलर्म उक्त आकांक्षालक्षणकी अबव्याप्ति 
नहीं है ॥ 

तदवच्छेदकंचक्रियात्वकारकत्वादिकमि तिनातिव्याप्तिगोंर 

श्रृइत्यादो ॥ ४ ॥ | 

( शंका ) उक्त आकांक्षा अमुक स्थलमें है, ऐसे आकांक्षाका ग्राहक तद्‌- 
वच्छेदक कौन है ! ( समाधान ) जिज्ञासा विषयत्व योग्यत्वके अवच्छेदक, धम्म, 


OC I 


क्रियात्व, कारकत्व, आदि हैं इस लिये 'गोः अश्वः’ इत्यादि निराकांक्ष स्थरमें 

उक्त क्रियात्वादि धर्माको अवच्छेदक न होनेसे अतिव्याप्ति नहीं है ॥ 
अभेदान्वयेचसमानविभक्तिकपदप्रतिपाद्यत्वं तदवच्छेदक 

` मितितत्त्वमस्यादिवाक्येषुनाव्यापिः ॥ 

( शंका ) ' नीलोघटः ' ' तच्वमासे' इत्यादि सिद्धार्थक साकांक्षवाक्यस्थलोमें, 
आपके कहे जिज्ञासा विषयत्वयोग्यत्वरूप 'क्रियात्व' ' कारकखादि ' धमाँके न 
होनेसे उक्त आकांक्षा लक्षणकी अव्याप्ति होगी. ( समाधान ) अभेदान्वय प्रति, 
योगी 'तस्वं' पदार्थादिकोंमें समान विभाक्तिक पद्मतिपायत्व , रूपधम्मं 
उक्त आकांक्षाका अवच्छेदक है । इस लिये “तत्वमसि' इत्यादि सिद्ार्थक वा- 
क्याम अव्याप्ति नहीं है ॥ | 

एताहशाकांक्षाभिप्रायेणेववळाबलाधिकरणे “सावेश्‍्वदेव्या 

मिक्षावाजिभ्योवाजिनम्‌' “७३७५ इत्यत्रवेशवदेवयागस्यामिक्षान्वित 
त्वेन नवाजिनाकांक्षेत्यादिव्यवहारः ॥ 

एतादश पूर्वोक्त आकांक्षाके तात्पय्यहीसै पूर्वमीमांसाके तृतीय अध्यायके 


( ५२ ) वेदान्तपरिभाषा । [ आगम- 


तृतीयपादगत 'बलाबल' नामक अधिकरणमें “तप्तेपयसि दध्यानयति सा वैश्वदेव्या 
मिक्षा वाजिभ्यो वाजिनम्‌” इस वचनका विचार करके सिद्धान्त किया है कि 
“वैश्वदेव' नामक यागको 'आमिक्षा' नामक द्रव्यसे अन्वित होनेसे अर्थात्‌ शान्ता 
कांक्ष होनेसे उसको वाजिन नामक द्रव्यान्तरकी आकांक्षा नहीं है ( इत्यादि व्यव- 
हारः ) इत्यादि व्यवहार बलाबलाधिकरणमें किया है । यहां यह भाव हैं कि 
विधिवाक्योंका विचार करते हुए जेमिनिमहर्षिने विधिविशेषके सहकारीभूत 
श्रुतिलिङ्गादि' षट्‌ प्रमाण मानेहें । अर्थात्‌ विधिवाक्यग्रतिपादित द्रव्य देवतादि 
पदाथाँका विनियोग उक्तषट्‌ अमाणोहीकी सहकारतासे किया जाता हैं । उन 
प्रमाणोंमेंभी महर्षिने “श्रुतिलिङ्कवाक्यम्रकरणस्थानसमाक्षानां समवाये पारदौर्व- 
ल्यमर्थविमकर्षात्‌” इत्यादि सूत्रांसे सवलनिर्वल भाव दिखलाया है अर्थात्‌ 
श्रुति आदि च्छहों प्रमाणांमें जहां दो तीन या अधिकका परस्पर ( समवाय ) एक 
विषयत्वरूप विरोध है। अर्थात्‌ एकही वाक्यमें दो तीन या अधिक प्रमाणोंकी प्राप्ति 
हो वहां ( अर्थविप्रकर्षात्‌ पारदीवेल्यम ) अर्थात्‌ स्वार्थ बोध्य अर्थके ( विप्रकर्षं ) 
प्रमाणांतर व्यवधानसहित होनेसे परपरकेममाण को दुर्बलता है । अमे श्रति- 
प्रमाण सबसे बलवत्‌ है । लिङ्ग उससे निर्बल है, वाक्य उससे निर्बल हे इत्यादि । 
इसीका नाम वलावलाधिकरण है । यहांनिरपेक्ष रवका नाम श्रुतिप्रमाण है १ । 
अथविशेष प्रकाशन सामर्थ्य का नाम लिङ्ग हैं २ । परस्पर आकांक्षावशसे 
किसी एक अथमं पय्यवसान पानेवाले पदसमुदायका नाम वाक्य है ३ । 
वाक्यभाव को प्राप्त हुए पदोंका काय्यन्तिरकी अपेक्षा होनेसे वाक्यान्तरके 
साथ सम्बन्ध हुए आकांक्षा के पय्यवसानका नाम प्रकरण है ४ । स्थान, 
नाम क्रमका है. अर्थात्‌ जिस प्रथम द्वितीयादि ऋमसे यागादिका विधान 
हो उसी क्रमसे उसमें द्रव्यदेवताका भी विधान जानना ५ । यौगिक 
शब्दका नाम समाख्या है ६ । यहां “ सावैश्वदेवी ' इत्यादि वचनमें श्राते- 
का तथा वाक्यका परस्पर विरोध है । उनमें वाक्य दौवल्यका उदाहरण है। 
यहां विचार यह है कि 'वाजिन' नामक द्रव्य विश्वेदवताका अंग है? किंवा 
'वाजि' नामक देवता आन्तर का अंग है! ऐसा संशय होनेसे पूर्वपक्ष यह उप- 
स्थित होता है कि विकल्पसे अथवा समुच्चयसै वाजिन द्रव्य, केवल विशेदेवता 
ही का अंग है । और सिद्धान्त यह है कि वाजिन, द्रव्य को विश्वेदेवता की 

१ अर्थात्‌ तपे हुए दुग्धमें दुधिका प्रक्षेपण करे दुग्ध फट जाय तो उसके घनीमूतमागका 
नाम ' आमिक्षा है | ओर शेष रहे जलभागका नाम 'वाजिन' है ॥ वह आमिक्षा वैश्वदेवी है 
अर्थात्‌ विश्‍बेदेव देवताकी हे । और वाजिन बाजि नामक देवताओंका है। 


परिच्छेद; ४ ] भाषाटीकासमे ता. ( ५३) 


अंगता नहीं है । क्योंकि यदि इसमें उक्त देवता की अंगता मानमी लीजाय तो 
तौ भी 'वाक्य' प्रमाणहीसे माननी होगी और वह वाक्यप्रमाण “वैश्वदेवी ' 
इत्याकारक तद्धितरूप श्रुतिप्रमाण से बाधित है । क्योंकि ' विश्वेदेवा देवता 
अस्याः सा वैश्वदेवी आमिक्षा' इत्याकारक ताद्वित श्रतिसे आमिक्षारूप द्रव्यही को 
विश्वेदेवता की साकांक्ष अंगता हे। अतएव वाजिन नामक द्रव्यको निराकांक्ष हानेसे 
तथा विश्वेदेवताओंको झान्ताकाक्ष होनेसे इनके परस्पर अंगअंगिभावका सम्म- 
व नहीं है ॥ 
ननुततापिवाजिनस्यजिज्ञासाऽविषयत्वोेपि तथोग्यत्वम 
स्त्येव । मदेयदरव्यत्वस्ययागनिरूपितजिज्ञासाविषयतावच्छे 
दकत्वादितिचेत्‌ न स्वसमानजातीयपदाथान्वयवोधविरहसह 
कृतप्रदेयद्रव्यत्वस्येवतदवच्छेदकत्वेनवानिनद्रव्यस्यस्वस 
मानजातीयामिक्षाद्रव्यान्वयबोधसहकृतत्वेन ताइशावच्छेद 
काभावात्‌ ॥ 

( शंका ) आपका किया आकांक्षा का लक्षण, तो वाजिन, मेंमी समन्वय हो 
सकता है । क्योंकि प्रदेयद्रव्यको नियमसे यागनिरूपित जिज्ञासाविषयता का 
अवच्छेदक होनेसे “सा वैश्वदेव्यामिक्षा' इत्यादि स्थलमै वाजिनद्रव्यको उक्त जि- 
ज्ञासाके अविषय होनेसेभी उक्त ' जिज्ञासाविषयत्व योग्यत्व ' वनसकता है. 
( समाधान ) अपने समान जातिवाले पदार्थका जी अन्वयवोध, ताइश बोध 
विरहसहकृत जो प्रदेयद्रव्य, ताहश द्रव्यहीम उक्त यागनिरूपित जिज्ञासा विषयता 
की अवच्छेदकता होती है, एवं वाजिनरूप ट्रव्यको अपने समान जातिंवाळे 
८ आामिक्षा ' रूप ट्रव्यविषयक अन्वयवोधके सहकृत होनेसे उसमे उक्त अन्वय 
बाध विरहसहकृत प्रदेयद्रव्यत्वरूपा अवच्छेदकता नहीं है ॥ 

आमिक्षायांतुनेव वाजिनान्वयस्यतदातुपस्थितत्वात । उदा 
हरणांतरेष्वपिदुर्बेठत्वप्रयोजकआकांक्षाविरहएवद्रएव्यः ॥ 

(शंका) यदि हम प्रथम 'वाजिन' पदार्थहीके साथ पूर्वोक्त रीतिका अन्वयबोध 
मानठें तथा आमिक्षापदाथर्मे उक्त अवच्छेदक का अभाव मानें तो क्या दोषै ! 
( समाधान ) आमिक्षामें उक्त अवच्छेदकके अभावकी शंका नहीं बनसकती । 
क्योंकि आमिक्षाका अन्वयबोध श्रुतिप्रमाणसे हुआहे । और वाजिन का अन्वय 
बोध अभी वाक्यसे होनेवाला है, क्योंकि वह प्रथम होनेवाळे प्रवलश्रुतिप्रमाण 


( ५४) वेदान्तपरिभाषा । [ आगम- 


जन्य आमिक्षाअन्वयबोध कारमं उपास्थित नहीं है । ऐसेही और २ उदाहरणांमें 
भी दौर्वल्यम्युक्त आकांक्षाका अभाव जानछेना अर्थात्‌ श्रुतिप्रमाण तथा लिङ्ग 
प्रमाणके परस्पर विरोधस्थलमें लिंगप्रमाणही दुबल होगा तथा तद्विनियोजित 
पदार्थ हमें उक्त आकांक्षाका विरहभी होगा ऐसेही सभी प्रमाणोमे पूर्वपूवको 
प्रपरसे सबल समझना बलाबलाधिकरणका भाव है ॥ 


TAN [6 + 


योग्यताचतात्पयोविषयीभूतसंसगावाधः वह्विनासिचतीत्यादो | 
तादशसँसगबाधात्नयोग्यता | “सप्रजापतिरात्मनोवपामु दांखे 
दत” इत्यादावपितात्पय्येविषयीभूतपशुप्राशस्त्यावाधात्‌ 
योग्यता । तत्त्वमस्यादिवाक्येष्वपिवाच्याभेदवाधेपिलक्ष्यस्व 
रूपाभदबाधाभावात याग्यता॥ 
तात्पर्य्यं विषयीभूत पदार्थाके संसगके न बाध होनेका नाम योग्यताहै ।'अग्निसे 
सैचन करताहै' इत्यादि अर्थक वाक्यस्थलमें तात्पय्य॑ विषयीभूत सेचनक्रिया 
जन्य संसर्गका वाध है । इसलिये ऐसे वाक्यस्थलमें योग्यता नहीं है । “बह 
( प्रजापातः ) त्रा हवनाथे अपने (वपा ) मेदको उत्खादन करता भया” 
इत्यादि अर्थवाले अर्थवादवाक्योमेभी तात्पर्य विषयीभूत पशुकी श्रेष्ठता निरा- 
बाध है । अर्थात्‌ यज्ञकार्य्यके लिये जब ब्रह्माने अपनी वपाका हवन करना भी 
उचित समझा तो ऐसे काय्यकै लिये वध किये पशुके कल्याणमें या उसकी श्रेष्ठ- 
तामें क्या सन्देहहै ! इसलिये ऐसे स्थलमेभी योग्यता बनसकतीहै । एवं 'तरव- 
मसि' अथात्‌ वहतुं है! इत्यादि वाक्यस्थलमेंभी तत्पदवाच्यार्थ ईश्वरका त्वं 
पद्वाच्यार्थं जीवके साथ अभेदके बाधित होनेसेभी उभयपदके लक्ष्यभागके अभे- 
दमै बाधकके न होनेसे यहांभी योग्यता बनसकती है ॥ 
आसत्तिश्चाव्यवधानेनपदजन्यपदार्थोपस्थितिः मानांतरोप 
स्थापितपदाथस्यान्वयवोधाभावात्पदजन्येति । अतएवाश्॒त 
पदाथस्थलेतत्तत्पदाष्याहारः द्वारमित्यादो 'पिधेदि इति ॥ 
अतएव * इषेत्वा इत्यादिमंत्रे 'ठिनाश्रे' इतिपदाध्याहारः । 
अतएवाविकृतिषु “ सूय्योयजुएनिवैपामि” इतिपदप्रयोगः ॥ 
व्यवधानरहित पद्जन्यपदार्थउपस्थितिका नाम 'आसत्ति' है । प्रमाणान्तर्‌ 
सै उपस्थित हुये पदार्थका शाब्दबोधमें भान नहीं होता. इसलिये 'पदजन्य 


परिच्छेदः ४ ] भाषाटीकासमेता. ( ५५) 


पदार्थउपरिथति' कही है । इसीही लिये अश्वत पदाथस्थल्मे तत्तत्‌ पद का 
अध्याहार माना है । जैसे 'द्वारं' इत्यादि पर्दोके श्रवणसे 'पिधेहि' इत्यादि पदों 
का अध्याहार करनेसे अन्वयाथेवोध होता है । प्रमाणान्तरसे उपस्थित हुए 
पदाथंका शाब्दबीधमें भान नहीं होता, इसीलिये ` इषेत्वा ' इत्यादि यजुर्वदके 
प्रथम मंत्रमे ' छिनझि ' इस क्रियापदका भाष्यकारोंने अध्याहार क्रिया है। 
शब्दाध्याहारके प्रामाणिक होनेहीसे सौय्यादि विकृति यागोंमें ' सूय्याय 
इत्यादि पदका प्रयोग करके निवाह किया है अर्थात्‌ ' अग्नेये त्वा जुष्टं निवपामि 
इत्यादि मंत्रोकी सीय्यांदि विकृतियागोमे उहा करनेके लिये अझ्निपदके स्थानमें 
~म्यपदका प्रयोग किया है ॥ 
पदार्थश्चद्रिविधः शक्योलक्ष्यश्वेति । तत्रशक्तिनोमपदानामर्थे 
घुमुख्यावृत्तिः यथाषटपदस्यप्रथुवुभोदराद्याकृतिविशिष्टे 
वस्तुविशेषेवृत्तिः । साचशत्तिःपदाथोन्तरम्‌ । सिद्धान्तेकार 
णेषुकाय्यांनुकूलशक्तिमात्रस्यपदाथोन्तरत्वात्‌ ॥ 
शक्य लक्ष्यके भेदसे ( पदार्थ ) पदनिष्ठ वृत्तिका विषय इस प्रकृतम दो 
प्रकारका है । शक्य' नाम शक्ति के विषय का है । पदोंकी अपने अर्थोमें पद 
तत्सम्बन्धिमात्रनिरूपित मुख्यवृत्तिका नाम “शक्ति ' है । जैसे घटपद की 
पृथुबुध्नोद्रादि’ अथात्‌ बतुलाकार बड़े हुये गोशुड्बाले पेटादिके (आकृति ) 
अवयव सँस्थानसहश अवयव संस्थानवाले वस्तुविशेषमें शक्तिवृत्ति है । वह 
शक्ति हमारे वेदान्तसिद्धान्तमें पदाथान्तर है । अथात्‌ नैयायिकोंकी तरह 
ईश्वरकी इच्छारूपा नहीं है क्योंकि हमारे वेदान्तसिद्धान्तमें कारणगत कार्य्या 
नुकूल शक्तिमात्रको पदाथआन्तर माना है ॥ 
साचतत्तत्पदजन्यपदाथेज्ञानरूपकाय्यानुमेया ताहशशक्ति 
विषयत्वं शक्यत्वीतञ्चजातेरेवनव्यक्तेः। व्यक्तीनामानंत्येनगुरु 
त्वात्‌ । कथंतरहिगवादिपदाब्यक्तिभानमितिचेत्‌ जातेव्येक्तिस 
म,नसंवित्संवेद्यत्वादितिब्रमः ॥ 


० ७०. पतन 


१ हे पुरोडाश अभिदेवतांके अथे में तैरको ( जुट ) प्रीतिपूरवेक ( निवेपामि ) सरप्रहन 
या प्रक्षेपण करता हूं ॥ 











पिंगा नें,|॒डशााबबकिकिस् डा 





(५६) वेदान्तपरिभाषा । ( आगम- 


वह शक्ति कत्तत्‌ पदसे उत्पन्न होनेवाला जो तत्तत्‌ पदार्थका ज्ञान तारझ 
ज्ञानरूप कार्य्येले अनुमेय है । एताहश शक्तिहीके विषयका नाम शक्‍य है । 
वह शक्यता केवल जातिहीमें रहती है किन्तु नेयायिकोंकी तरह जाति आकृति 
व्यक्ति इन दौनोंमें नहीं है व्यक्तियोंको अनन्त होनेसे उनमें पदकी शक्ति माननेसे 
उपस्थितिकृत गौरव होताहै. ( शंका ) यदि अनुगत ' गोत्वादि ' 
धर्मोहीमें मापक सिद्धान्त में पदकी शक्ति है तो ' गामानय ' इत्यादि 
वाक्यांसे व्यक्तिका भान कैसे होता है! ( समाधान ) हमारे सिद्धान्तमें धर्म्म 
धस्मकालेका आपसमें तादात्म्य माना है । तथा उन दोनोंका एकङ्ञान वेद्य 
माना है. एवं व्यक्तिसमान ज्ञानसंवेथ जातिभानकालमें व्यक्ति का भान भी 
कहसकते हैं ॥। 

यद्वा गवादिपदानांव्यक्तोशक्तिः स्वरूपसतीनतुज्ञाताहेतुः 

जातोतुन्ञाता नव्यत्तयंरेराक्तिज्ञानमपिकारणं गोरवात्‌ ॥ 

( शंका ) पदसे व्यक्तिज्ञानका होनाही दुर्लभ है क्योंकि व्यक्तिज्ञानमरयो- 
जकोभूता शक्ति आपको पदमें स्वीकार नहीं है. ( समाधान ) यद्वा 'गो' 
आदि पदकी ब्यक्तिमें भी शक्ति माननी उचित है । परन्तु व्यक्तिगत शक्ति 
स्वरूपहीसे बतेमाना अर्थात्‌ व्यक्तिबोधक गवादिपदोंमें स्वरूपहीसे विद्यमान 
हुइ न्यक्तिवोधका हेतु है किन्तु स्वयं ज्ञात होकर व्यक्तिवोधका हेतु नहीं है । 
और जातिविषयक शक्ति तो स्वयं ज्ञात होकर बोधका हेतु है । व्यक्तिअंश 
भानके लिये ज्ञात हुइ शक्तिको कारणता नहीं है । क्‍योंकि उभयत्र शक्ति 
ज्ञानको कारणता कल्पनेम गौरव होता है ॥ 


जातिशक्तिमत्त्वज्ञानेसतिव्यक्तिशक्तिमत्त्वज्ञानं विना व्यक्तिधी 

विठंबाभावाच अतएवन्यायमतेप्यन्वयेशक्तिः स्वरूपसती 

तिसिद्धांतः ज्ञायमानशक्तिविषयत्वमेववाच्यत्वमितिजातिरे 

ववाच्या ॥ 

और जातिशक्ति विषयक ज्ञानके होनेसे व्यक्तिशक्ति ज्ञानसे विनाभी व्यक्ति 
विषयक बुद्धिमें विलम्बभी नहींहोता । पदशक्तिज्ञानसे विनाही जिस पदाथका 
ज्ञान होजावे उसकेलिये शक्तिकी कल्पना करनी अनुचितहै। इसीलिये नेयायि- 


! पदाथज्ञान, पद्निष्टस्वानुकूलशक्तिपूर्वक पद्जन्यपदाथेज्ञानरुपकार्यत्वात्‌- 
इसरीतिसे अनुमेय है । 


परिच्छेदः ० ] भाषाटीकासमेता. ( ५७ ) 


कोने अपने सिद्ध न्तमे पदार्थोके परस्पर अन्बयमें पदोंकी शक्ति स्वरूपभूताही 
मानीहँ। ज्ञातहुइ शक्तिके विषय होना अर्थात्‌ ज्ञानके विषयहुई जो पदनिष्ठ वृत्ति 
ताहश वृत्तिबोध्य पदाथका नाम वाच्य' है इसलिये पूर्वोक्त विचारसे प्रकृत्तिमें 


७५ 


जाति ही 'वाच्य ' है ॥ 
अथवाव्यक्तेलेक्षणयावगमः यथानीलोघटइत्यत्रनीङशब्दस्य 


नीलगुणविशिष्टेलक्षणा तथाजातिवाचकस्यतद्विशिष्टेलक्षणा 

तदक्तअनन्यळभ्योहिराब्दाथेः' इति एवंशक्योनिरूपितः ॥ 

अथवा व्यक्तिका भान लक्षणावृत्तिसे भी बनसकता है । जैसे ' नीलो घटः ' 
इत्यादि स्थलमें ' नील ' पदकी नीलगुणविशिष्ट घटमें नेयायिकोंने लक्षणा मानीहे 
वैसेही जातिवाचक “गो” ' घटादि ' पदांकी जातिविशिष्टव्यक्तिमें लक्षणा वन 
सकतीहै । इसी वार्ताको मीमांसकोनेमी कहाहे कि, अनन्यलभ्य अथात्‌ लक्ष 
णादि लम्यअथसे भिन्न केवल पदशक्तिगम्य का नाम पदाथ है । इति ॥ एवं 
पूर्वोक्त प्रकारसे शक्यपदाथका निरूपणकिया ॥ 

अथलक्ष्यपदार्थोनिरूप्यते ॥ 

अब * अथ ' इत्यादि ग्रन्थसे ग्रन्थकार लक्ष्यपदाथके निरूपण की प्रतिज्ञा 
करतेहें ॥ 

तत्रलक्षणाविषयोलक्ष्यः लक्षणाचद्रिविधा केवललक्षणालक्षित 

ठक्षणाचेति।तञराक्यसाक्षात्संबन्धःकेवलळक्षणा यथागंगायां 

घोषइत्य्प्रवाहसाक्षात्संबंधिनितीरेगंगापदर्यकेवलळक्षणा। 

यत्रशक्यपर म्परासंबंधिनाथान्तरपरतीतिस्तत्रलक्षितलक्षणा य्‌ 

थाद्वरिफपद्स्यरेफद््येशक्तस्य भरमरपद्घटितपरग्परासंबन्े 

नमधुकरेवृत्तिः गोण्यपिलक्षितलक्षणेव यथासिहोमाणवक 

इत्यत्रसिहशन्दवाच्यसंबंधिक्रोय्याॉदितत्संवन्येने माणवक 

स्यप्रतीतेः ॥ 

यहां लक्षणाके विषयका नाम “लक्ष्य” हे । लक्षणानाम शक्यके सम्बन्ध का है। 
वह लक्षणा केवललक्षणा' तथा 'लक्षितलक्षणा' के भेदसे दो प्रकारकी है। उनमें 
शक्यके साक्षात्सम्बन्ध का नाम ' केवललक्षणा ' है । जैसे ( गेगायां घोषः ) 

१ गङ्गाके तीरपर गोपालकोंका ( घोष ) याम है, यह इसका अथे है ॥ 


( ५८) वेदान्तपरिभाषा । | [ आगम- 


इत्यादि स्थलमें गंगापदवाच्य प्रवाहके साथ साक्षात्‌ सम्बन्धवाले तीरमें गंगा- 
पदकी केवल लक्षणा है। एवं जिस स्थलमें शक्‍य के साथ ' परम्परा ' अथात्‌ 
स्वरक्यघटितञ्रमरपदप्रतिपाथत्वादि ' रूप परम्परा सम्बन्धसे अर्थआन्त- 
रकी प्रतीति होतीहे वहां 'लक्षितळक्षणा' है. जैसे ' द्विरेफ ' पद दोरेफों में शक्त है 
उसीकी भ्रमरपदधटित परम्परा सम्बन्धसे मधुकरमें लक्षितलक्षणा” वृत्ति हे । 
अल॑कारशाख्रके कर्ता लोगोंने पदकी एक गौणी वृत्ति भी मानी है परन्तु 
सिद्धान्तमें वह भी लक्षितलक्षणा स्वरूपही है.जैसै सिंहो माणवकः इत्यादि स्थलमै 
सिंहशब्दवाच्यके सम्बंधि शौर्य्यं क्रौय्य आदि धर्म्म हें तारश शौय्यक्रौय्यादि 
धर्म्म सम्बन्धेन माणवक की प्रतीति लक्षितलक्षणा वृत्तिहीसे है । यहां 
“स्ववाच्यार्थसम्बधि सम्बन्धाश्रयत्वत रूप परंपरासम्बन्धसे लक्षितलक्षणा 
लक्षित अर्थ का भान होता है ॥ 
प्रकारान्तरेणलक्षणात्रिविधा जहछक्षणा अजहट्टक्षणा जहदज 


क हुल ~ 


ह्कक्षणाचेति । तत्रशक्यमनन्तभांव्ययत्राथान्तरप्रतीतिस्तत्र 
जहछक्षणा यथाविषंभुंक्ष्वेत्यञस्वार्थेविहायशुग्रहेभोजननिवृ 
त्तिलेक्ष्यते यत्रशक्याथेमंतर्भाव्येवार्थातरप्रतीतिस्तत्राणहक 
क्षणा यथा-शुक्कोषट इत्यत्रहिशुकृशन्दः स्वाथेशुक्कगुणमन्त 


भाव्येवतद्रति le NAA 


्रव्येलक्षणयावतेते यत्रहिविशिष्टवाचकःशब्दः 
एकदेशंविहायएकदेरेवतेते तत्रजहदजहष्छक्षणा यथासोयंदेव 


BAN 


दत्त इति अत्रहिपदद्रयवाच्ययोविशिष्टयोरेक्यानुपपत्त्यापदद्व 

यस्याविशष्यमात्रपरत्वम्‌ ॥ 

एवं जहल्लक्षणा, अजहलक्षणा, तथा जहदजहलक्षणाके भेद से केवछ- 
लक्षणा फिर तीन प्रकार की है । जिस स्थल में शक्यार्थ को बीचमें न लेकर 
अथान्तर की उपस्थिति हो वहां जहलक्षणा है. जैसे किसीने अपने मित्र को 
उसके भोजनार्थ शत्रुग्रहगमनकालमे कहा कि 'विषं भुंक्ष्व' अर्थात्‌ “विष भक्षण 
करी' तो यहां वाक्याथ विषभक्षण को छोड़कर शङ्क ग्रहमें मोजनकी निवृत्ति 
लक्षित होती है। अर्थात्‌ कहनेवालेने इस तात्पर्य से कहा कि हे मित्र ! यह 
तुम्हारा शत्रु है इसीलिये तुम इसके भोजन मत्त करी १ । एवं जहां शक्यार्थ 

१ स्वपदसे द्विरेफपद का ग्रहण हे । 


परिच्छेदः ४ ] भाषाटीकासमेता. ( ५९ ) 


को बीचमें लेकर अर्थान्तरकी उपस्थिति हो वहां अजहल्लक्षणा है. जैसे 
'शुक्को घरः' इस स्थलमें शुक्कशब्द अपने शुक्कणुणरूप अर्थ को बीचमै लेकर 
ही शुक्कणुणवाले घररूप द्रव्य का छक्षणाद्वारा बोधक है २ । ऐसे ही 
जहां विशिष्टवाचक शब्द, अपने अथके एक देश को त्याग कर एक देशम प्रवृत्त 
होता है वहां जहदजहलक्षणा है जैसे ' सोऽयं देवदत्तः ' इत्यादि स्थलमें 
सः' 'अयं’ इन दोनों पर्दोके वाच्य जो तत्‌ देशकालादिविरिष्ट तथा पत 
देशकालादिविशिष्ट देवदत्त, इन विशिष्ट द्वयका ऐक्य तो सक्था अनुपपन्न 
है इसलिये उक्त पदद्रयकी 'देवदत्त' रूप विद्येष्य मात्रमं लक्षणा है ३। 
यथावातत्त्वमसीत्यादोतत्पदवाच्यस्य सर्वेज्ञचादिविशिष्टस्य 
त्वंपदवाच्येनान्तःकरणविरिष्टेनेक्यायोगादेक्यसिद् थथर्वरू 
पेलक्षणेति सांप्रदायिकाः ॥ 
अथवा जैसे 'तत्वमसि' इत्यादि वाक्यस्थल में तत! पद्‌ का वाच्य सर्वज्ञ 
त्वादिविशिष्ठ परमेश्वर है और 'त्व' पद का वाच्य अन्तःकरणबिशिष्ट जीव है 
एवं तत' पदवाच्यकी “त्वं' पदवाच्यके साथ एकता अयुक्त है उस ऐक्यसिद्धिके 
लिये सांप्रदायिक छोगोने उभयपदकी केवळ स्वरूपमात्रमे अर्थात्‌ सर्वज्ञता 
अल्पज्ञतादिरहित शुद्ध चिन्मात्रमें लक्षणा अंगीकार करी है ॥ 
वयन्तुतरूमःसोयंदेवदत्तःतत््मसीत्यादो विशिष्टवाचकपदानामे 
कदेशपरत्वेपि नलक्षणा शत्तयुपस्थितयोविशिष्टयोरभेदान्व 
यातुपपत्तोविशेष्ययो: शक्तयुपस्थितयोरेवाभेदान्वयाविरो 
थात्‌॥यथाघटोऽनित्य इत्यत्रथटपदवाच्येकदेशधटत्त्वस्यायो 
ग्यत्वेपियोग्यपटव्यक्त्यासहानित्यत्त्वान्वय : यत्रपदार्थकदेश 
स्यावेशेषणतयोपस्थितिःतत्रेवस्वातंतर्येणोपास्थितये लक्षणा 
| भ्युपगमःयथाघटो नित्यइत्यत्रघटपदाद्व टत्वस्य शक्त्यास्वा 
तंत्रेणानुपस्थित्यातादशोपस्थित्यथंघटपदस्यघटत्वेलक्षणा॥ 
और हम तो यह कहते हैं कि सोहय॑ देवदत्तः” तत्वमसि' इत्यादि स्थलोमें 
विशिष्टवाचक पर्दो को एक देशपरत्व होनेसे भी लक्षणा मानने की कुछ आवश्य- 
कता नहीं है । क्योंकि शक्तिवृत्तिसे उपास्थित हुए विशिष्टोंका जब अमेदान्वय 
अर्थात्‌ अमेद नहीं बन सकेगा तो शक्तिवृत्तिहीसे उपस्थित हुए विशेष्य भार्गोर्मि 


(६०) वेदान्तपरिभाषा । [ आगम- 


अमेदान्वयबोध का स्वयं पय्यवसान होगा जैसे ' घरोऽनित्यः ' इत्यादि स्थलमें 
घटपदके वाच्यका एक देश जो घटत्व, उसको अनित्यपदार्थ के अन्वयके 
अयोग्य होनेसे भी अन्वयके योग्य जो घट व्यक्ति उस घटव्यक्ति के साथ अनि- 
त्यत्व पदार्थका स्वयं अन्वय होता है । इसलिये ऐसे २ स्थढाँमं लक्षणा मानने 
की कुछ आवश्यकता नहीं है । किन्तु जहां पदार्थके एक देशकी विशेषणरूपसे 
उपस्थिति हुई है वहांही स्वतन्त्ररूपसे उपस्थितिके लिये लक्षणावृत्तिका स्वीकार 
है। जैसे 'घटो नित्यः इत्यादि स्थलमै केवल घटपदसे शक्तिवृत्तिद्वारा स्वतन्त्र 
रूपसे 'घटत्व' धम्म की उपस्थिति न होनेसे ताइश उपस्थितिके लिये घटपद की 
घटत्वमें लक्षणा माननी उचित है । 


एवमेवतत्त्वमसीत्यादिवाक्येपिनलक्षणा शक्त्यास्वातंत्र्येणोप 

स्थितयोस्तत्त्व॑पदार्थयोरभेदान्वयेबाधकाभावात्‌ अन्यथा गेहे 

घटः घटेरूपं चटमानयेत्यादोघटत्वगेहत्वादेरभिमतान्वयवोधा 

योग्यतया तत्रापिषटादिपदार्नाविशष्यमात्रपरतंक्षणयेवस्या 

त्‌ । तस्मात्तत््मसीत्यादिवाक्येषुआचायाणांलक्षणोक्तिरभ्यु 

पगमवादेनबोध्या ) 

इसीही पूव कही रीतिसे “ तस्तमसि ' इत्यादि महावाक्यस्थलोमे 
भी लक्षणा नहीं है; क्योंकि शाक्तिवृत्तिसे स्वतन्त्ररूपसे उपस्थित हुए 'तस्वं' 
पदार्थों के अमेदान्वयबोधमें कोई वाधक नहीं है । अन्यथा यदि 'तस्तमासे' 
इत्यादि स्थटोमें लक्षणाहीसे निवाह कहो तो गेहे घटः “घरै रूप! 'घटमानय” 
इत्यादि वाक्योंमें 'घरत्व' ' गेहत्व' आदि धर्म्मेमें अभिमत अन्वय बोधकी योग्य- 
ताके न होनेसे अथात्‌ घटत्वादि धर्मोमें आनयनादि क्रियाकी योग्यताके न होनेसे 
इत्यादि प्रयोगोमें भी घटादिपदोंकों केवल विशेष्य मात्र घरादिव्यक्तिपरता 
लक्षणाहीसै होनी चाहिये । परन्तु यह वाता किसी विद्वानके अभिमत नहीं है । 
इसलिये 'तत्त्मसि' इत्यादि वाक्यस्थलमें भी लक्षणा माननेका कुछ प्रयोजन 
नहीं है। एवं प्राचीन आचार्य्योंने जो 'तत्तमसि' इत्यादि वाक्योंमं लक्षणा मानीहै। 
वह मन्तव्य उनका केवल 'अभ्युपगमवाद' मात्रसे जानना उचित है ॥ 


जहदजहछृक्षणोदाहरणंतु काकेभ्योदधिरक्ष्यतामित्याय्रव तत्र 


__ इक्यकाकपरित्यागेनाइक्यद्युपवातकत्तपुरस्कारेणकाके _ 
१ वादिबळनिराक्षणाथेमनिष्टस्वीकरणमभ्युपगमवादः । 


परिच्छेद; ४ ] भाषाटीकासमेता (६१) 


ऽकाकेपिकाकशब्दस्यप्रवत्तेः टक्षणाबीजंतुतात्पर्य्यानुपपत्तिरे 
व नृत्वन्वयानु पपात्तिः। काकभ्यादाधरश््यतामत्यजञान्वयानुपप 
त्तरभावात गंगायांधोषइत्यादोतात्पय्योनुपपत्तेरपिसंभवात ॥ 
एवं जहदजहलक्षणाका उदाहरण स्थल “ काकेभ्यो दधिरक्ष्य ताम्‌ ” इत्यादि 
जानने योग्यहे । यहां श्रक्याथ जो काक, उसके त्यागपूर्वक अशक्याथ जो 
दाधिके विघातक बिडालादै ताइश बिडालादैनिष्ठ विधातकत्वधम्म पुरस्कारेण 
काक तथा अकाक सभीमें काकशब्दकी प्रवृत्ति हैं । उक्त लक्षणा मात्रका बीज 
केवल तात्पय्यकी अनुपपात्तिही मात्रहे । किन्तु अन्वयअनुपपीत्तरूप नहीं है । 
क्योंकि ' काकेभ्यो दधि रक्ष्यताम्‌ ' इत्यादि स्थलमें अन्वयअनुपपात्ति नहींहै । 
ओर तात्पय्यअनुपपत्ति तो लक्षणामात्र स्थलमें सवत्र विद्यमान है । अर्थात्‌ 
गंगायां घोषः ' इत्यादि स्थलमें यद्यापे अन्वयानुपपत्तिभीहै क्योंकि गंगापद 
शक्य प्रवाहमें घोषपदार्थका अन्वय असम्भव है तथापि यहां तात्पर्य्यकी अनुप- 
पत्तिभी विद्यमान है. इसलिये लक्षणामात्रेक लिये अनुगतकारणीभूता केवळ 
तात्पर्यानुपपत्तिही बनसकतीहै ॥ 
ठक्षणाचनपदमात्रवृत्तिः किन्तुकाक्यवृत्तिरपि यथागंभीरायां 
नद्यांचोषइत्यत्रगम्भीरायांनधामितिपदद्रयसमुदायस्य तीरे 
क्षणा ॥ 
और नैयायिकोंकी तरह हमारे सिद्धान्तमें लक्षणा केवल पदमात्रहीकी वृत्ति 
नहीं है । किन्तु वाक्यवृत्तिमी है अर्थात्‌ वाक्यभी लाक्षणिक होसकताहै जैसे 
गंभीरायां नद्यां घोषः’ इत्यादे स्थलमं गम्भीरायां’ 'नद्यां' इन समुदित दोनों 
पदोंकी गैगाके तीरमें लक्षणा है ॥ 
ननुवाक्यार्थस्याशक्यतयाकथंशक्यसंबंधरूपाठक्षणा।उच्यते। 
शक्त्यायत्पदसंबंधेनज्ञाप्यतेतत्संबन्थोलक्षणा शक्तिज्ञाप्यश्वय 
थापदार्थः तथावाक्याथोपीति नकाचिदनुपपत्तिः । एवमर्थ 
वादवाक्यानांप्रशंसारूपाणांप्राशस्त्येलक्षणा सोरोदीदित्यादिनि 
दाथवाक्यानानानदतत्वलक्षणा अथवादगतपदानाप्राशस्त्या 
दिलक्षणाभ्युपगमे एकेनपदेनलक्षणयातदुपस्थितिसंभवे पदां 
तरवेयथ्यस्यात्‌ एवंचबिध्यपेक्षितप्राशर्त्यरूपपदार्थप्रत्याय 


( ६२) वेदान्तपरिभाषा । [ आगम- 


कतयाअथेवादपदसम॒दायस्यपद्र्थानीयतयाविधिवाक्येनए 


कवाक्यतंभवतीत्यर्थवादपदानांपदेकवाक्यता ॥ 

( शंका ) शक्तिवाला पदही होता है इसीसे उसके अथका नामही 'शक्य' है 
एवं वाक्यार्थको अशक्य होनेसे वाक्यारथसम्बन्धरूपा लक्षणा भी केसे बन 
सकती है ? ( समाधान ) उच्यते । पदसे स्वनिष्ठ शक्तिद्वारा जो पदाथ ज्ञापित 
होता है उस पदार्थके सन्बन्धहीका नाम लक्षणा है और शक्तिवृत्ति बोध्य 
जैसे पदका अर्थ है वैसेही वाक्यका अर्थ भी है इसलिये वाक्यकी लक्षणा मानने 
अभी कोई अनुपपत्ति नहीं है । एवं अथवादवाक्यामें भी द्रव्यदेवतादिकी प्रशं 
सारूप'वायुर्वेक्षेपिष्ठा द्वता' इत्यादि अर्थवादवाक्योकी द्रव्यदेवतादिके प्राशस्त्य 
में टक्षणाह और 'सो$रोदीत' इत्यादि निन्दारूप अथ वाद वार्क्याकी ट्रव्यदेवतादि 
के निन्दनमें लक्षणा हे।यहां अथवादवाक्यॉमें यदि वाक्यान्तगत किसी एक पदकी 
प्राशस्त्यादि अथमें लक्षणा मानें तो एकही पदकी लक्षणावात्तेसें प्राशस्त्यादि रूप 
अथकी उपस्थिति होनेसे बाकी पदोंको व्यथता अवश्य होगी इस लिये अथ 
वादस्थलम भी वाक्यही की लक्षणा माननी उचित है । एवं पूवाक्त प्रकारसे 
अर्थवादवाक्योंको विधिके प्रति अपेक्षित जो प्राशस्त्य रूपपदार्थ, ताहश 
अर्थका ज्ञापक होनेसे तथा अर्थवादवाक्यके पदसमुदायको एक पदके स्थाना 
पन्न होनेसे बिधिबाक्यके साथ उसकी एकवाक्यता होती है । यही अर्थवाद 
पर्दोकी पदैकवाक्यता है ॥ 


कतहि वाक्येकवाक्यता यजप्रत्येकंभिन्नामिन्नसंसगेप्रतिपादक 
योवोक्ययोराकांक्षावशेनमहावाक्याथवोधकत्वं यथा “दरप 
णेमासाभ्यां स्वगेकामो यजेत” इत्यादिवाक्यानां “समिधोय 
जति” इत्यादिवाक्यानांच पररुपरापेक्षितांगांगिबोधकवाक्यत 
येकवाक्यता। तदुक्तंभट्टपादेः 
“स्वाथेबोयेसमाप्तानामंगांगित्वा अपेक्षया । 
वाक्यानामेकवाक्यत्वंपुनः संहत्यजायते'- 
इति । एवंद्विविधोपिपदार्थोनिरूपितः ॥ 


(शका ) तो फिर वाक्य एकवाक्यता कौन स्थलमें होती है ? ( समाधान ) 
जहां मत्मेक भिन्न २ संसग के प्रतिपादक वाक्यद्वयको परस्पर आकांक्षाके 


परिच्छेदः ४ ] भाषाटीकासमेता. (६३) 


वशसे मंदावाक्यार्थ बोधकता है वहां वाक्यैकवाक्यता है । जैसे 'दशपूर्णमास, 
नामक यागसै स्वर्गकी कामनावाला पुरुष यजन करे, इत्यादि अर्थवाले 
वाक्योंकी तथा 'समिधाओंसे अर्थात्‌ पछाशादिकी छोटी छकाड़ैयोंसे यजन 
करे' इत्यादि अर्थवाले वाक्योंकी परस्पर अपेक्षित अंगअंगीभावके वोधनसे 
वाक्यैकवाक्यता है । इसी वार्ताको कुमारिल भट्टाचाय्यनेमी कहा है कि, 
“पहले स्वार्थबोधमें पर्य्यवसानको प्राप्त हुए वाक्योंको आपसमें अंगअंगी 
भावकी अपेक्षासे फिर मिलकर अन्वित होना वाक्यैक वाक्यता है ” इति ॥ 
एवं पूर्वाक्त प्रकारस दोनों तरहका अथात्‌ शक्‍य तथा लक्ष्य भेदसे दोनों तरहके 
पदाथ का निरूपण किया ॥ 

तदुपस्थितिश्वासत्तिः साचशाब्दवोधेहेतुः, तथेवान्वयव्यतिरे 

कदशेनात्‌ । एवंमहावाक्याथेबोधे$वांतरवाक्याथेबोधोहेतुःतथे 

वान्वयाद्यवधारणात्‌ ॥ 

तदुपस्थिति अथात्‌ पदजन्य जो पदार्थ का स्मरण उस स्मरणका नाम 
आसत्ति है । वह आसत्तिही अर्थात्‌ पदजन्य पदार्थस्मरणही शाब्दबीधर्म 
कारण है । क्योंकि अन्वयव्यतिरेकसे ऐसाही देखने में आता है अर्थात्‌ पर- 
स्पर अन्वय के योग्य पदार्थांको उपस्थिति होनेसे शाब्दबोध होता है । 
उपस्थिति के न होनेसे नहीं होता ऐसाही अन्वयव्यतिरेकसे देखने में आता है । 
ऐसे ही महावाक्यार्थ बोधके प्रति अवान्तरवाक्याथं बोधको हेतुता है । क्योंकि 
यहांमी अन्वयव्यतिरिकसे ऐंसाही निश्चय होता है । अथात्‌ अवान्तर वाक्याथ 
बाधके होनेहीसे महावाक्याथबोध होता है न होनेसे नहीं होता अन्वयव्यतिरक 
से ऐसाही देखने में आता है ॥ 


क्रमप्राप्तं तात्पय्येनिरूप्यते ॥ 


अव ग्रन्थकार शाब्द बोध सामग्री मसे प्राप्त तात्पय्यके निरूपण की प्रतिज्ञा 
करते हैं 


त्रतत्प्रतीतीच्छयोच्चरितत्त्वंनतात्पय्येम्‌ । अथेज्ञानशून्येन 
पुरुषेणोच्चरिताद्रेदादर्थप्रत्ययाभावप्रसंगात्‌ । अयमध्यापको 
ऽव्युत्पन्नइतिविशेषदरीनेन तत्रतात्पय्यत्रमस्याप्यभावात्‌ । 


(१ ) यहां दशैपूर्णमास महायाग होनेसे अंगी है और समिथादि छोटे विकृतियाग होनेसे 
अंग कहे जाते हैं । 


( ६४) वेदान्तपरिभाषा । [ आगम~ 


नचेश्वरीयतात्पय्येज्ञानात्‌ तत्रश्ान्दवोधइतिवाच्यम्‌ । इश्व 


शनंगीकतुरपितद्वाकयार्थेप्रतिपत्तिदरंनात्‌ । उच्यते । तत्प्रती 


तिजननयोग्यत्वंतात्पय॑म्‌॥ 


( तत्र ) यहां निरूपणीय तात्पय्यके विचारमें 'तत्‌' किसी एक उदिष्ट वस्तुकी 
प्रतीतिकी इच्छासे उच्चारण करने का नाम तात्पस्य नहीं है। क्योकि यदि ऐसा 
होय तो अर्थज्ञान शुन्य पुरुषके उच्चारण किये वेदसे अथज्ञान नहीं हुआ चाहिये 
और यदि कहो कि अर्थज्ञान शून्य पुरुषके उच्चारण किये वेदमेंभी उक्त वात्पय्य 
का भ्रम होसकता है तो सो भी टीक नहीं 'यह वेदका अध्यापक अव्युत्पन्न अथात्‌ 
अर्थ ज्ञानसे रहित दै! इत्यादि विशेष दर्शनसे उस अर्थज्ञानशून्य अध्या- 
प॒कमे तात्पय्येके श्रमकी कल्पना भी नहीं कर सकते । अथात्‌ 
विशेष ज्ञान स्थलमै भ्रम ज्ञान की योग्यताही नहीं रहती. ( शंका ) वेदंवाक्यों 
से तो ईश्वरके तात्पय्यज्ञानको मानकरभी तत्र अथज्ञानझून्य अध्यापक 

थलमें झान्दवोध होसकता है ( समाधान ) जैन बोद्धादि जो लोग इश्वरको नहीं 
मानते उनको भी तो अथज्ञानशून्य अध्यापकके उच्चारण से वाक्याथबोध 
देखने मै आता है ( शंका ) तो फिर कैसा तात्पय्यं आपको प्रकृतमें विवक्षित है 
( समाधान ) उच्यते । तत्पतीति जननयोम्यता का नाम तात्पर्यं है तत' 
पदसे यहां प्रकृत पदार्थ मात्र का ग्रहण है ॥ 

गेहेषट इतिवाक्यंगेहवटसंसगंप्रतीतिजननयोग्यंनतुपटसंसगे 

प्रतीतिजननयोग्यमिति । तद्वाक्यंघटसँसगपरंनतुपटर्ससगपर 
मित्युच्यते । ननुसँधवमानय, इत्यादिवाक्यंयदालवणानयन- 
प्रतीतीच्छयाप्रयुक्तं तदाऽश्वसंसगप्रतीतिजननेस्वरूपयाग्यता 
सत्वावणपरत्वज्ञानदशायामप्यश्चादिसंसरगज्ञानापत्तिरिति 
चेन्न तदितरप्रतीतीच्छयानुञ्चरितत्वस्यापितात्पय्यैप्रतिविरे 
षणत्वात्‌ । तथाचयद्राक्यंयत््रतीतिजननर्वरूपयोग्यत्वेस 
तियद्न्यषतीतीच्छयानोच्चरितंतद्राक्यंतत्संसगपरमित्युच्यते ॥ 


गृह में घट है” यह वाक्य गृहघरसंसर्गविषयक प्रतीतिजननकी योग्यता 
रखता है “किन्तु गृहपटसंसगेविषयक प्रतीति जननकी योग्यता नहीं रखता । 
इसलिये ' गेह घटः ' इत्याकारक वाक्य गृहघट संसर्गपरायण है किन्तु शृ ह- 


परिच्छेदः ४ ] भाषादीकासमे ता. (६५) 


पट संसगेपरायण नहीं है ऐसा कह सकते हैं, (शंका ) ' सैन्धवमानय ' अर्थात्‌ 
' सैन्धवको लाओ ' इत्यादिवाक्य जब भोजनादिकालमें लवणके आनयनकी 
प्रतीतिकी इच्छासे उच्चारण कियाहै । उसी कालमें उसको अश्वसंसर्गकी प्रतीति 
के जननकी स्वरूपयोग्यता तो विद्यमान है । लवणपरत्व ज्ञानदशाहीमें अश्वादि 
के संसगेकी प्रतीतिमी होनी चाहिये! ( समाधान ) ' तदितरम्रतीति की इच्छासे 
अनुच्चरितत्व ' को भी हम उक्त तात्पर्य्ये का विशेषण मानतेहें । अर्थात्‌ 'तत्पतीति 
जननयोग्य होकर तह॒इतर प्रतीतिकी इच्छासे अनुच्चारित' होनाही वाक्यमें तात्प 

य्य युक्तता है । एवं जो ' गेहेघटः ' इत्यादि वाक्य ( यत्‌ ) गृहघटसंसगविष- 
यक प्रतीतिके जननकी स्वरूपयोग्यता वाळा होकर ( यत्‌) जिस गुहधरसंसर्गकी 
म्रतीतिसे ( अन्य ) ग्रहपट्ससगंविषयक प्रतीतिकी इच्छासे नहीं उच्चारण किया 
है वह ' गेहिघटः ' इत्यादि वाक्य, ग्रहघट संसग विषयक बोधपरही कहाजाताहै- 
ऐसेही ' सैन्धवमानय ' इत्यादि वाक्य अश्वमतीतिके जननकी योम्यतावाला 
हीनेसे भी भोजनमरकरणमें उच्चारणकिया हुआ लवणसे अन्य प्रतीतिकी इच्छासै 
अनुञ्चरित होनेसे अश्वसंसगज्ञानजननके योग्य नहीं है ॥ 


शुकादिवाक्येऽव्युत्पन्नोच्रितवेदवाक्यादोच तत्‌ प्रतीतीच्छा 
या एवाभावेन तदन्यप्रतीतीच्छयोच्चरितत्वाभावेन लक्षण 
सत्वान्नाव्याततिःनचोभयप्रतीतीच्छयोच्चरितेऽव्यातिः तदन्यमा 
प्रतीतीच्छयाऽवुञ्चरितत्त्वर्यविवक्षितत्त्वात्‌॥ 


एवं शुकादिकों के उच्चारण किये वाक्यमें तथा अर्थज्ञानशून्य अध्यापकके 
उच्चारण किये वेदादि वाक्यमें तत्प्रतीति किसीएकभी वस्तुविषयक प्रतीतिकी 
इच्छाहीके अभावसे अर्थात्‌ न न होनेसे सुतरां तदूअन्य प्रतीतिकी इच्छासे उच्चारि- 
तत्वका अभाव होनेसे लक्षण विद्यमानहै । अव्यारि नहीं है । भाव यह कि जहां 
वाक्य उच्चारण कतोने किसीभी वाक्यार्थके बोधकी इच्छासे उच्चारण नहीं 
कियाहै किन्तु स्वाभाविक कियाहै वहां 'तदन्यप्रतीति इच्छासे अनुच्चरितत्त्व” रूप 
विशेषणभी विद्यमान इसलिये अव्याप्ति नहीं है । ( शंका ) जहां लवण तथा 
अश्व दोनोकी म्रतीति की इच्छासे “सैन्धवमानय” इत्यादे वाक्यका उच्चारणा 
कियाहै वहां उक्त तात्पय्येलक्षणकी अव्यापि होगी क्योंकि ऐसे स्थलमै लवणस 
अन्य प्रतीतिकी इच्छासे अनुच्चारितत्वका अभाव है. ( समाधान ) ऐसे स्थळमें 
“तत्‌ पद्स लवण तथा अश्व दोनोंका ग्रहणहै । एवं उभय प्रतीतिकी इच्छासे 
उच्चारेत होनेसे तद्‌ अन्यमात्र प्रतीतिकी इच्छासे अनुच्चारितखके विवक्षित होनेसे 

® 


(६६ ) वेदान्तपरिभाषा । [ आगम- 


अंव्याप्ति नहीं है । भाव यह कि ऐसे स्थलमें उभय प्रतीतिकी इच्छासे उच्चरितखही 
तदन्यमात्र प्रतीतिकी इच्छासे अनुचारितत्व है ॥ २८॥ ` 


उक्तप्रतीतिमात्ननननयोग्यतायाश्रावच्छेदिकाशक्तिः । अस्मा 
कंतुमतेसवेत्रकारणतायाःशक्तिरेवावच्छेदकल्वान्नकीपिदोषः । 
एवंतात्पय्येस्यतत्मतीतिजनकत्वरूपस्यशान्दज्ञानननक- 
तत्वेसिद्धे चतुथेवणकेतात्पय्यस्यशाब्दज्ञानहेतुत्वनिराकरण 
वाक्यंतत्प्रतीतीच्छयोचरितत्वरुपतात्पय्येनिराकरणपरम्‌ । 
अन्यथातात्पय्येनिश्वयफलकवेदांतविचारवेयथ्यंप्रसंगात्‌ ॥ 


(शंका ) उक्त शाब्दप्रतीति जननयोग्यताका अवच्छेदक कौनहै! यदि 'तत्प- 
तीतीच्छया उच्चारितस्त, रूपधर्मको कहो तो पूवोक्त रीतिसे अव्युत्पन्न पुरुषके 
उच्चारणकिये वेदादिवाक्यों में फिर अव्याप्ति होगी. ( समाधान ) पूर्वोक्त प्रतीति 
मात्र जननकी योग्यताकी अवच्छेदक हमारे मतर्म पदादिनिष्ठ 'शक्ति' है। हमारे 
मत में सवत्र कारणताकी अवच्छेदक तत्तत्कारणनिष्ठ शक्ति ही को मानाहै । इस 
लिये पूर्वोक्त अव्याप्ति आदि दोष नहीं हैं, ( शंका ) आपके मतमें यदि तात्पय्य 
ज्ञानको भी शाब्दवोधके प्राति हेतुताहै तो आपके मन्तव्यका तात्पय्ये निरासपरक 
विवरणाचाय्ये वाक्यके साथ विरोध होगा! ( समाधान ) एवं विचारसे जब 
ततूमतीतिजनकत्व' रूप तात्पय्यको शाब्दवोध जनकता सिद्धहई तो चतुथ 
वर्णकमें तात्पय्यको शाब्दबीधकी हेतुताके निराकरण पर वाक्यको “तत्प्रतीति 
इच्छया उच्चरितत्व' रूप तात्पय्यके निराकरण पर जानना चाहिये . एवं परस्पर 
मन्तव्य म विरोध नहीं है। अन्यथा यदि तात्पर्य्य ज्ञानमात्र हेतुत्वका निरासक 
अथात्‌ तात्पय्यज्ञानमात्रको शाब्दबोध जनकताका प्रतिषेधक चतुर्थवर्णक 
को माने तो तात्पय्यनिश्चयरूप फलवाला वेदान्तविचारही व्यर्थ होना 
॥ 


केचित्तुशाब्दज्ञानत्वावच्छेदेननतात्पय्यज्ञानंहेतुरित्येवपरं च 
तुथेवणेकवाक्यं तात्पयेसेशयविपस्येयोत्तरशाब्दज्ञानविशेषे 
चतात्पयज्ञानहेतुरेव इदंवाक्यमेतत्परमुतान्यपरमितिसंशाये 


PP oP ORI Fl rR OMA RS COR BGR NOE 
( १ ) शारीरक चतुथेसत्रके भाष्यकी पञ्चपादिका नामक ब्याख्या पर जो विवरण रूपा 
व्याख्या उसके वाक्यके साथ विरोध होगा । 


परिच्छैद्‌; ४ ] भाषाटीकासमेता. (६७) 


तद्विपयेयेच तदुत्तरवाक्यार्थेविशेषनिश्चयस्यतात्पर्येनिश्चयं 

विनानुपपत्तेरित्याहुः ॥ 

कई एक विद्वान्‌ लोग ऐसा मानते हैं कि 'तात्पर्य्यज्ञानको शाब्दज्ञानत्वावच्छेंदे 
न अर्थात्‌ यावत्‌ शाब्द वुद्धि के प्रति हेतुता नहीं हैं, इस अर्थका बोधक उक्त 
विवरण वाक्य है । किन्तु जिस स्थल में तात्पय्यज्ञान का संशय होय या तात्पर्य्य 
ज्ञान का विपर्य्यय होय उस तातपर्य्य के संशय या विपर्य्यय से उत्तर होनेवाले 
शाब्दबोध विशेषके प्रति स्थलविशेष मै तात्प्य्यज्ञान को हेतुता है क्योंकि 
जब श्रोता पुरुष को वक्ता का वाक्य श्रवण कर “यह वाक्य इस अर्थके तात्पर्य्य 
से है या कि किसी अर्थान्तर के तात्पर्य्य से! इत्यादि संशय हुआ दै अथवा 
'अथान्तर हीके तात्पय्य से है” इत्यादि विपरीत ज्ञान हुआ है तो एताइझ 
संशयविपस्येय से उत्तर होनेवाळे वाक्यार्थनिश्चयकी प्रथम तात्पर्य्यनिश्चय से 
विना अनुपपत्ति अर्थात्‌ असिद्धि है ॥ 


त्पय्येवेदेमीम La 


तज्चतात्पय्येवेदेमीमांसापरिशोधितन्यायादेवावधाय्येते ठोकेतु 

प्रकरणादिना ॥ तत्रछोकिकवाक्यानांमानान्तरावगताथो 

नुवादकत्वं वेदेतुवाक्‍याथेस्यापर्वतयानातुवादकत्वं तत्रलेकि 

_ वैदेचकाय्येपराणामिवासिद्धाथोनामपिप्रामाण्यं पुत्रस्तेजात 

इत्यादिषुसिद्धार्थपिपदानांसामथ्योवधारणात्‌ अतएववेदांतवा 

कयानांत्रह्माणिप्रामाण्यं यथाचेतत्तथाविषयपरिच्छेदेवक्ष्यते ॥ 
तात्पय्य का वेदवचनो में तो पूर्वोत्तर मीमांसा से परिशोधित ( न्याय ) युक्ति 
मागे ही से निश्चय होता है और लौकिक वाक्यों में तो प्रकरणादि से भी हो सकता 
है अर्थात्‌ जैसे मोजनप्रकरण में 'सैन्धवमानय' कहा तो उसका श्रोताको अवश्य 
लवण ही मे तात्पर्य्य ग्रहण होता है। इनमें छौकिकवार्क्योकै अर्थ तो प्रत्यक्षादि 
प्रमाणो से ( अवगत ) ग्रहीत है इसलिये छौकिकवाक्यों में केवल अनुवादकता 
मात्र है और वेदवाक्यो का वाक्यार्थ तो ( अपूर्व ) अमाणान्तरसै अगृहीत है 
इसलिये वेद्वाक्यों में अनुवादकता नहीं है उनमें जैसे ठौकिक तथा वैदिक वाक्य 
काय्येपरायण हुए अपूर्व अर्थके बोधक हें वैसे हा सिद्धार्थक वाक्य भी अपूर्व 
अर्थके बोधक होनेसे प्रमाणीभूत हैं । क्योंकि है चैत्र! पुत्र तेरे घर उत्पन्न हुआ है 
तथा कन्या तेरी गर्भवती हुई है' इत्यादि अथैवाले वाक्यों को सिद्ध अर्थवाले होनेसे 
भी पर्दो का सिद्धाथविषयक शाब्दवोधमें सामर्थ्य प्रतीत होता है (अत एव ) 


( ६८) वेदान्तपरिभाषा । [ आगम- 


सिद्धार्थ में वाक्यों के प्रामाण्य होनेहीसे वेदान्तवाक्यों को भी अद्वितीय अह में 
प्रामाण्य कह सकते हैं वेदान्तवाक्यों को जैसे अद्वितीय अझबोधकता है उसका 
निरूपण हम आगे सप्तम विषयपरिच्छेद में कहेंगे ॥ 
त्रेदानांनित्यसवेन्ञपरमेश्वरप्रणीतत्त्वेनप्रामाण्यमितिनेया 
यिकाः वेदानांनित्यत्वेननिरस्तसमस्तएंदुषणतयाप्रामाण्य 
मित्यध्वरमीमांसकाः अस्माकंतुमतेवेदोननित्यउत्पत्तिम 
त्वात्‌ उत्पत्तिमत्वंच “अस्यमहतोभ्रतस्यनिःश्वसितमेतद्यहण 
वेद” इत्यादिश्र॒तेः । नापिवेदानांतरिक्षणावस्थायित्वं यएववेदो 
देवदत्तेनाधीतः सएववेदोम याधीतः इत्यादिप्रत्यभिन्ञाविरोधात्‌ 
अतएव गकारादिवणोनामपिनक्षणिकत्वंसोयंगकार इति प्रत्य 
भिज्ञाविरोधात्‌ ॥ 
उनमें वेदोंको अर्थात्‌ वेदबचनोंकी नैयायिक लोग नित्य सर्वज्ञ सर्वशक्तिमान 
परमेश्वर प्रणीत होनेसे प्रमाणीभूत मानते हैं। और मीमांसक लोग, वेदोंको 
अनादिसिद्ध नित्य मानते हें तथा भ्रम प्रमादादि पुरुष दोषोंसे रहित होनेसे उनको 
अमाणीभूत मानते हैं । अर्थात्‌ पुरुषके वचन प्रायः, भ्रम, प्रमाद, विमालिप्सा, 
तथा इन्द्रियअपाटव, इन चारों दोषोंसे दूषित होते हैं परन्तु यह वार्ता वेद 
वचनोंमें नहह । क्योंकि वेद बचन मीमांसकों के सिद्धान्त से पौरुषेय नहीं हैं।और 
हमारे वेदान्तसिद्धान्तमें तो वेदनित्य नहीं है किन्तु उत्पत्तिवाला होनेसे अनित्य है। 
इसकी उत्पत्तिका निश्चयं इस महान्‌ सत्यरूप परमात्माके निश्वासोंकी तरह इस 
ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, तथा अथवेवेदका प्रादुभाव है, इत्यादि अर्थवाले श्रुति 
वचनसे होता है । एवं अनित्य होनेसे भी नैयायिकोंकी तरह शब्दरूप वेदकी 
तीन क्षणमात्र स्थिति नहीं है । क्योंकि तीनक्षणस्थिति मानेका 'जो वेद देव- 
दत्तने अध्ययन किया है उसीको में भी करताइं' इत्यादि प्रत्यभिज्ञात्मक ज्ञानके 
साथ विरोध है । अर्थात्‌ इस प्रत्यभिज्ञात्मक ज्ञानसे वेदकी दीघकालतक स्थिति 
ज्ञात होती है । इसीलिये गकारादि वर्ण भी क्षणिक नहीं हैं । क्योंकि यहां भी 
'यह वहीं गकार है' इत्यादि प्रत्यभिज्ञात्मक ज्ञानके साथ विरोध है ॥ 


तथाचव्णपद्वाक्यसमुदायस्यवेदस्यवियदादिवत्सृष्टिकाङी 
नोत्पत्तिमत्त्वं म्रलयकाठीनध्वंसप्रतियोगित्वंच नतुमध्येव 
णोनाय॒त्पत्तिविनाशावनंतगकारकल्पनेगोरवात्‌ अनुञ्चारण 


परिच्छेदः ४ ] भाषाटीकासमेता. ( ६९) 


दशायांवणोनामनभिव्यक्तिरुतदुज्ञारणरूपव्यंजकाभावान्रावि 
रुध्यते अन्धकारस्थलेषटानपलंभवदुत्पन्नोगकारइत्यादि 
प्रत्ययः सोयंगकार इतिप्रत्यभिज्ञाविरोधादप्रमाणं वणो 
भिव्यक्तिजनकध्वनिगतोत्पत्तिनिरूपितपरम्परासम्बंथविषय 


त्वेनप्रमाणंवा तस्मान्नवेदानांक्षणिकत्वम्‌॥ 
एवं वण पद वाक्योंके समुदायरूप वेदकी सष्टिके आयकालमें आकाशादि की 
तरह उत्पत्ति होती हे तथा प्रलयकालमें ध्वंस होता है । किन्तु सृष्टिके मध्य 
कामें वर्णोका उत्पत्ति विनाश नहीं होता क्योंकि यदि मध्यम उत्पत्ति विनाश 
माने तो गकारादि वर्णोको उत्पत्ति और विनाशके अनुरीधस अनन्त मानना होगा 
एवं प्रत्यक वर्णके अनन्त कल्पना करने में महागौरव है और वर्णा के अनुञ्चारण 
अर्थात्‌ उच्चारणामावकाल में जो वणा में ( अनभिव्यक्ति ) अस्फुटपना वह 
भी उच्चारणरूप व्यजकके अभावसे विरोधकर नहीं है जसे अन्धकार में घट का 
उपलाभ नहीं होता वैसेही अनुञ्चारणकाल में व्णके अनभिव्यक्त होनेसे भी 
विरोध नहीं है । अर्थात्‌ उच्चारणरूप व्यंजक के अभावसे अनभिव्यक्त दशा को 
प्रात इये दीर्घकाळस्थायी गकारादि वर्ण, समय २ पर उच्चारण रूप व्यंजकसे 
अभिव्यक्त होते है इसलिये कुछ दोष नहीं है और 'गकार उत्पन्न हुआ है'इत्यादि 
प्रत्यय को “यह वही गकार हे' इत्यादि प्रत्यभिज्ञात्मक ज्ञानके साथ विरोध होनेसे 
अप्रमाणता है।अथवा वर्णाकी अभिव्यक्ति का जनक जो ध्वनि,तारश ध्वनिगत जो 
उत्पत्ति ताहश उत्पत्ति का निरूपित जो उत्पत्त्याश्रय ध्वन्यमिव्यग्यत्व'रूप परंपरा 
सम्वन्ध, ताहश सम्बन्धके विषय होनेसे “ उत्पन्नो कारः ' इत्यादि प्रत्ययों को 
भी प्रमाणता है । इसलिये वेदों को क्षणकत्व नहीं है ॥ 
ननुक्षणिकत्त्वाभावेपिवियदादिप्रपंचवदुत्पत्तिमत््वेन परमेश्वरकते 
कतयापोरुषेयत्वादपोरूषेयत्वंच वेदानामिति तवसिद्वांतोभञ्येते 
तिचेन्न नहि तावत्पुरुषेणोच्चाय्यंमाणत्वंपोरुषेयत्वंगुरुमतेपिअ 
ध्यापकपरंपरयापोरुषेयत्वापत्तेः नापिपुरुषाधीनोत्पत्तिकत्वंपोरुषे 
यत्वम्‌ नेयायिकाभिमतपोरुषेयत्वानुमानेऽस्मदादिनासिद्वसा 


धनत्वापत्तेः किन्तुसजातीयोच्चारणानपेक्षोज्चारणाविषयत्वम्‌ ॥ 


( So ) वेदान्तपरिभाषा । [ आगम- 


( शंका ) आपके पूर्वोक्त मन्तव्यानुसार वेद्वाक्यों में क्षणकत्व मतरहो 
परन्तु आकाशादि प्रपञ्चकी तरह वेदवाक्योंको भी उत्पत्तिवाले होनेसे तथा 
प्रमेश्वररूप कतासे रचित होनेसे उनमें “पौरुषेयत्व रूपधर्म तो अवश्य रहेगा 
एवं वेदोंको अपोरुषेयत्व कहनेवाले आपके सिद्धान्त की हानि होगी ( समाधान) 
यहां पुरुषके उच्चारण किये हुए का नाम पौरुषेयत्व नहीं है क्योंकि यदि ऐसा 
होय तो गुरु मभाकरके मतमें भी अध्यापक परम्परासे वेदको पौरुषेयत्व होना 
चाहिये । एवं पुरुषके अधीन उत्पत्तिवालेका नाम भी “पौरुषेयत्व! नहीं है । 
क्योंकि यदि ऐसा होय तो नैयायिक लोगोके अभिमत जो वैदाः पौरुषेया 
वाक्यत्वात्‌ भारतादिवत्‌ ' इत्यादि पौरुषेयत्वका अनुमापक अनुमान, उस 
अब्ुमानसे हमारे वेदान्तसिद्धान्तसे सिद्धसाधनरूप दोष होना चाहिये । इस 
लिये स्वसजातीय उच्चारण की ना अपेक्षा करके जो उच्चारणका विषय हो उसका 
नाम पौरुषेय है । ऐसे भारतादि हें । और जो स्वसजातीय उच्चारणकी अपेक्षा 
करके उञ्चारणका विषय हो उसका नाम अपौरुषेय है । ऐसे वेद हैं ॥ 

तथाचसगाद्यकाठेपरमेशवरः पूर्वसगेसिद्ववेदानुपूर्वीसमानानुपर्वी 
कंवेदंविरचितवान्‌ नतुतद्विजातीयंवेदामिति नसजातीयोच्चारणा 
नपेक्षोच्ारणविषयत्वंपोरुषेयत्ववेदानांभारतादीनांतुसजातीयो 
चारणमनपेक्येवोच्चारणमितितेषांपोरुषेयत्वम्‌ । एवंपोरुषे 
यापोरुषेयभेदेनागमोद्विधानिरूपितः ॥ 

॥ इतिविदान्तपरिभाषायामागमपरिच्छेदः ॥ ४ ॥ 

एवं सर्गके आद्यकाल में परमेश्वरने इस सर्गसे पूर्वसर्गमें होनेवाली जो 
वेदोंकी आचुपूर्वी उस आचुपूर्वी के समान आनुपूर्ववाले वेदोंका निमाण किया 
किन्तु पूर्वसिद्ध आनुपूर्वी से विलक्षण नहीं किया, एवं सजातीय उच्चारणकी न 
अपेक्षा करके उच्चारणकी विषयता वेदों में नहीं है इस लिये इनमें पौरुषेयत्व 
रूप धर्म भी नहीं है किन्तु अपौरुषेय हैं । और महाभारतादिकों को तो 
स्वसजातीय उच्चारणकी ना अपेक्षा करकेही उच्चारणकी विषयताहे अर्थात्‌ पूर्वसर्ग 
में भारतादि इतिहासोकी आघुपूर्वी कुछ औरथी, और वर्तमान सर्गकी आनुपूर्वी 
कुछ औरहै । इसलिये भारतादिं इतिहासामें पोरुषेयत्वहै इसरीतिसे पौरुषेय तथा 
अपोरुषेयभेदसे आगमप्रमाण दोतरहका निरूपण किया ॥ 

इति श्रीनिमेळपण्डितस्वामिगोविन्द्सिहसाधुकृते आ्यभाषाविभूषितवेदान्त 
पारेभाषामकाश आगमपरिच्छेदः ॥ ४ ॥ 





परिच्छेदः ५ ] भाषाटीकासमे ता. ( ७१ ) 
अथ अथोपत्तिपरिच्छेद्‌ः ५. 


अर्थादापादनं यस्य कुवन्तः कृतबुद्धयः ॥ 
नापदां पदमीक्षन्ते मान्योऽसौ नानको गुरु! ॥ १ ॥ 

इदानीमथोपत्तिनिरूप्यते ॥ 

अब अवसरसङ्गति के अभिप्रायसै ग्रन्थकार ' इदानीं ' इत्यादि ग्रन्यसे अर्था- 
पत्ति प्रमाणके निरूपणकी परतिज्ञा करतेंहें ॥ | 

तत्रोपपाद्यज्ञानेनोपपादककल्पनमर्थापत्तिः । तज्रोपपाद्यज्ञानं 

करणं उपपादकज्ञानंफलं ॥ येनविनायदनुपपत्नंतत्तभोपपायं 

यस्याभावेयस्यानुपपत्तिस्तत्तत्रोपपादकंयथारानिभोजनेनवि 

नादिवा5भुँजानस्यपीनत्वमनुपपत्रमिति ताहठापीनत्वसुपपा 

ययं यथावारात्रिभोजनस्याभावेताहशपीनत्वस्यानुपपत्तिरिति 

रात्रिभोजनमुपपादकम्‌॥ 

यहां उपपायके ज्ञानसे उपपादककी कल्पना करनेका नाम अर्थापत्ति है । इन 
दोनों ज्ञानो में से उपपाद्यका ज्ञान करणहै । तथा उपपादकका ज्ञानफलहे । अर्थात्‌ 
प्रथम ज्ञानका नाम अर्थापत्तिप्रमाण है द्वितीय ज्ञानका नाम अथोपत्तिप्रमा है । 
जिससे विना जो अनुपपन्न हो अर्थात्‌ जिसके सिवा जिसके होनेका सम्भव नहीं 
बह वहां ' उपपाद्य कहाजाताहे। जैसे रात्री भोजनसे विना दिन को ना भोजन क- 
रनेवाले देवदत्तमें पीनता अर्थात्‌ स्थूलता अनुपपन्नहै । इसलिये पीनतारूप धर्म 
को ` उपपाद्य ' कहसकते हैं । एवं जिसके अभावसे जिसकी अनुपपत्ति हो अर्थात्‌ 
जिसके न होनेसे जिसके होनेकी सम्भावना कभी नहो वह वहाँ ' उपपादक ' कहा. 
जाताहै । जैसे रात्रिभोजनसे बिना उक्तस्थूलताकी सम्भावना नहीं होसकती इस 
लिये रात्रिभोजनको ' उपपादक' कहसकते है ॥ 

शत्रिभोजनकर्पनारूपायांग्रमितावथैस्यापत्तिःकर्पनेति ष्‌ 

घीसमासेनअथांपत्तिरान्दोवतेते कर्पनाकरणपीनत्वादिज्ञान 

त्वथेस्यापत्तिः कल्पनायस्मादितिबदुत्रीहिसमासेनवततेइतिफ 

ठकरणयोरुभयोस्तत्पदप्रयोगः॥ 


| (७२ ) वेदान्तपरिभाषा । [ अथोपत्ति- 


एवं राजीमोजन कल्पनारूप प्रमितिमँ अर्थापत्तिशब्दकी मवृत्ति'अर्थस्य आपत्तिः' 
अर्थात्‌ कल्पना * अर्थापत्तिः ' इत्येवं षष्ठीतत्पुरुष समाससे जाननी उचितहे । 
और उक्त कल्पनाके करणीभूत 'पीनत्वादि' ज्ञानमें अर्थापत्तिशवब्दकी प्रवृत्ति 
'अर्थस्य आपत्ति-कल्पना यस्मात' तद्‌ अथापत्तिप्रमाण' इत्यादि बहुव्रीहि 
समास से जानने योग्य है । इस रीतिसे प्रमारूपफल तथा उक्त प्रमाके करण 
इन दोनोंहीमें 'अर्थापत्ति' पदका प्रयोग हो सकता है ॥ ३ ॥ 


साचाथोपत्तिद्विविधारशथापत्तिःश्रुताथोपत्तिश्वेति।तत्रदृष्ठाथो 
पत्तियेथाइदेरजतमितिपुरोवतिनिप्रतिपन्नस्यरजतस्यनेदंरजत 
मितितत्रैवनिषिध्यमानत्वंसत्यतेऽनुपपन्नमितिरजतस्यसद्विन्न 
त्वंसत्यत्वात्यंताभाववत्वंवामिथ्यात्वंकल्पयतीति श्रुताथोप 
त्तियेथा यत्रश्रयमाणवाक्यस्यस्वाथोनुपपत्तिमुसेनार्थातरक 
लपनं यथा तरति शोकमात्मविदित्यत्रश्चतस्यशोकशब्दवा 
च्यवंधजातस्य ज्ञाननिवत्येत्वस्याऽन्यथाऽनुपपत्त्या बंधस्य 
मिथ्यात्वंकल्प्यते ॥ 


वह अर्थापत्ति प्रमा दोप्रकार की है । एक दृष्ट अर्थात्‌ नेत्रादि इन्द्रियों से अप- 
रोक्ष किये अर्थ की अनुपपत्ति से ( आपत्ति ) उपपादक अर्थ की कल्पनारूप 
ष्टार्थापत्ति हे । और दूसरी श्रुत-अर्थात्‌ श्रवण किये अर्थकी अनुपपत्तिसे 
(आपत्ति) उपपादक अर्थ की करुपनारूपा श्रतअथापत्ति है । उनमें दृष्टार्थापत्ति 
तो जैसे इदं रजतम्‌' इत्याकारक प्रतीतिसे अग्रदेशावच्छेदेन प्रतीत हुए शुक्ति 
में रजत का ' न इदं रजतमू' इत्याकारक प्रतीतिसे वहां ही निषेध प्रतीत होता 
है। वह निषेध रजत के सत्य होने से तो बन नहीं सकता । इसलिये वह निषेध, 
म्रतीयमान रजत के सद्भिन्न स्वरूप होने की अथवा सत्यत्वात्यन्ताभाव वाले 
मिथ्यात्वस्वरूप होने की कल्पना करवाता है । इति ॥ जहां श्रवण किये वाक्य 
के स्वाथ की अनुपपत्ति होनेसे अर्थान्तर की कल्पना हो वहां श्रुतार्थापत्ति है । 
जैसे 'तरतिशोकमात्मवित्‌? अर्थात्‌ आत्मज्ञानी शोकसागर को तर जाता है 
इस श्रुतिम श्रवण किये शोकशब्द वाच्यबन्ध जातका आत्मज्ञान से निवृत्त 
होना अन्यथा अनुपपन्न हुआ उक्त बन्ध के मिथ्यात्व की कल्पना करवाता है । 
अर्थात्‌ यदि बन्ध मिथ्या न हो तो आत्मज्ञान से उसकी निवृत्ति का उपदेश भी 
नहीं श्रवण होना चाहिये ॥ 


परिच्छेदः ५ ] भाषाटीकासमेता. ( ७३) 


Lane, 


यथावा जीवीदेवदत्तोगृहेनेतिवाक्यश्रवणानंतरं जीविनोगृहासत्त्वं 
बहिःसत्वेकर्पयति श्रृताथोपत्तिश्वद्विविधा अभिधानानुपपत्ति 
रभिहितानुपपतिश्च॒तत्रयत्रवाक्येकदेशश्रवणेऽन्वयाभिधाना 
नुपपत्त्यान्वयामिधानोपयोगिपदांतरंकल्प्यतेतत्राभिधानानुप 
पत्तिःयथाद्वारमित्यत्रपिधेहीत्यध्याहारः यथावाविञ्वजिता 
` यजेतेत्यत्रस्वगेकामपदाध्याहारः ननुद्वारमित्यादावन्वयाभि 
धानात्पूवेमिदमन्वयाभिधानंपिधानोपस्थापकपदंविनाऽऽनुपप 
व्रमितिकथंज्ञानमितिचेन्नमभिधानपदेनकरणव्युत्पत्यातात्प 
येस्याविवक्षितत्वात्‌ तथाचद्वारकमेकपिधानक्रियासंसगंपरत्वं 


La a 


पिधानोपर्थापकपदंविनानुपपन्नमितिज्ञानंतरापि संभाव्यते ॥ 


अथवा जीवित देवदत्त “गृह में नहीं है” ऐसे वाक्य श्रवण के पश्चात्‌, जीवित 
देवदत्त का “गृह में न होना” देवदत्त के बाह्यदेशमें होने की कल्पना करवात 
है । श्रुतअथोपत्ति फिर दो प्रकार की है । एक 'अभिधानानुपपत्ति' है । औ- 
दूसरी 'अभिहिताबुपपत्ति' है इनमें जहां वाक्य के एकदेशके श्रवणसे अन्वयके 
अभिधान को अनुपपत्ति होनेसे अन्वयअभिधान के उपयोगी पदान्तर की 
कल्पना कीजाय वहां अभिधानानुपपत्ति है । जैसे, द्वारं' इत्यादि श्रवणसे 'पिघे- 
हि! इत्यादि पदका अध्याहार करने से अन्वयाथेबोध होता है इसलिये “पिधेहि? 
पदकी अध्याहाररूप कल्पना है । अथवा जैसे 'विश्वजित्‌ नामक यागसे यजन 
करे, इसवाक्य में स्वर्गकाम” पदका अध्याहार है अर्थात्‌ विश्वजित्‌ नामक याग 
स यजन-स्वर्गकाम पुरुषसे विना अन्यथा अनुपपन्न हुआ वाक्याथबोध के लिये 
'स्वगंकाम' पदका अध्याहार करवाता है. ( शंका ) द्वार! इत्यादि वाक्य के एक 
देशउच्चारणकाछमें 'द्वारकमेर्क पिधानं’ इत्याकारक अन्वय ( अभिधान ) कथन 
से प्रथम यह द्वारकमक अन्वयाभिधान, पिधानरूपा क्रियाके उपस्थापक 'दि- 
चोदि’ पदसे बिना अनुपपन्न अथात्‌ नहीं बनसकता, ऐसा ज्ञान कैसे होता है! 
( समाधान ) इस प्रकृत में अभिधानपदसे 'आभिधीयते अनेन इति अभिधानम्‌” 
इत्याकारक करणव्युत्पत्तिसे तात्पय्य का ग्रहण हे । एवं 'द्रारकर्मक पिधान 
क्रिया संसर्गविषयक तात्पर्य्यपरता पिधानउपस्थापकपदसे विना अनुपपन्न है. 


(७४) वेदान्तपरिभाषा । [ अर्थापति- 


इत्याकारक ज्ञान की सम्भावना ( तत्रापि) अन्वयाभिधान से पूर्वकालमें भी 
करसकते हैं ॥ 
अभिवितालपपत्तिस्तुयत्रवाक्यावगतोथोंवु पपन्नलेनज्ञातःस 
व्रथोतरंकल्पयतितत्रद्रष्ठव्या । यथा “स्वर्गकामोज्योतिष्टोमे 
नयजेत" इत्यत्रस्वगेसाधनत्वस्यक्षणिकतयासाक्षात्‌यागगत 
eM 20. । नचेयमथोपत्तिरनुमा 
न्तर्भवि । अन्वयव्याप्यज्ञानेनान्वयिन्यनंतभावात्‌ 
व्यातिरेकिणश्वानुमानत्वंप्रागेवनिरस्त॑ अतएवा्थापत्तिस्थले 
६नुमिनोमीतिनानुव्यवसायः कितुअनेनेदंकल्पयामीति ॥ 
एवं दूसरी अभिहितानुपपत्ति तो जहां वाक्यसे परिज्ञात हुआ अर्थ, स्वयं 
अनुपपन्नरूपसे ज्ञात होकर अथान्तरकी कल्पना करावे वहां जाननी चाहिये । 
जैसे 'स्वगेकी कामनावाला पुरुष ज्योतिष्टोम नामक यागसे यजन करे” इत्यादि 
अर्थवाले विधिवाक्यो से स्वर्गसाधनता ( क्षणिक ) अल्पकालस्थायी ज्योतिष्टोम 
नामकयागमें जानी हुइ अनुपपन्न'अथात्‌ बन नहीं सकती. इसलिये मध्यमे अपूर्वकी 
कल्पना करवाती है एवं यह अर्थापत्तिरूप प्रमाण,अनुमान प्रमाणके अन्तर्भूत नहीं 
याह सकता । क्योंकि अर्थापत्तिस्यलमे अन्वयव्याप्ति ज्ञानके न होनेसे इसका अन्वा 
अनुमानमें अन्तर्भाव र नहीं कह सकते । और व्यतिरेकि अनुमानका निराकरण तो 
इम पूवेही करचुके हैं । इसीलिये अर्थापत्तिस्थलमें 'अनुमिनोमि' इत्याकारक अनु- 
व्यवसाय नहीं होता । किन्तु “अनेन, पीनत्वादिना 'इदं' रात्रीभोजनं कल्पयामि” 
इत्याकारक अनुव्यवसाय होता है ॥ 
न्वर्थापत्तिस्थलेइदमनेनविनाऽनुपपन्नमितिज्ञानंकरणमित्यु्त 
त्ञकिमिदतेनविनाऽनुपपञ्त्वंतदभावव्यापकाभावग्रतियोगि 
त्वमितित्रूमः । एवमर्थोपत्तेमोनातरत्वसिद्धोव्यतिरेकिनानुमा 
` नांतरं प्रथिवीतरेभ्योभिद्यतेइत्यादोगेधवत्त्वमितरभेदंविनाऽनु 
पपन्नमित्यादिज्ञानस्यकरणत्वात्‌ । अतणवानुव्यवसायः 
पृथिव्यामितरभेदंकल्पयामीति ॥ 


इतिवेदान्तपरिभाषायामर्थापत्तिपरिच्छेदः ॥ ५ ॥ 


परिच्छेदः ६ ] भाषाटीकासमेता. (७५) 


( शंका ) प्रमारूप अर्थापत्तिस्थलमें (यह इससे विना) अर्थात्‌ 'पीनत्वादि रात्रि 
भोजनसे विना अनुपपन्न है! इत्याकारक ज्ञानको आपने करणता कही (तत्र) उस 
अर्थापत्तिममामे यइ इससे विना अनुपपन्नत्व” क्या है ?। ( समाधान ) तदूअमा- 
वका व्यापकीभूत जो अभाव ताइश अभावमतियोगित्वरूप है । अर्थात्‌ रात्री 
भोजनके अभाव का व्यापकीभूत जो दिवाऽसुंजानत्वविशिष्ट पीनत्व का अभाव 
ताहश अभावमतियोगित्वरूप है । इसरीतिसे अथापात्ते को प्रमाणान्तरता सिद्ध 
हुई तो “प्रथिवी इतरेभ्यो भिद्यते गन्धवत्वात्‌' इत्यादि स्थल में व्यतिरेकि अनु- 
मानआन्तर नहीं है किन्तु यहां गन्धवत्व, जलादि तरयोदशके भेदसे विना 
अनुपपन्न है इत्यादि ज्ञान को करणता है एतारश अनुपपत्तिज्ञानके करण होने 
हीसे यहां 'प्रथिव्यां इतरभेदं कल्पयामि’ इत्याकारक अनुव्यवसाय ज्ञान 
भी होता है । 


इति श्रीनिर्मळपण्डितस्वामिगोविन्द्सिंहसाधुकृते आर्य्यभाषाविभूषित 
वेदान्तपरिभाषारकाशे अर्थापत्तिपरिच्छेद्ः ॥ ५ ॥ 


अथ अनुपलब्धिपरिच्छेदः ६. 
————— CO 


मातमेयमुखाभावाः कल्पनेन सुखावहाः ॥ 
यद्वोषेऽनुपलभ्यन्ते तं नौमि नानकं गुरुम्‌ ॥ १ ॥ 


इदानींषष्ंप्रमाणंनिरूप्यते ॥ 


अब इदानीं' इत्यादि ग्रन्थ से गन्थकार क्रमप्राप्त षष्ठ अनुपलव्धिप्रमाणके 
निरूपणकी प्रतिज्ञा करते हैं ॥ 

तञानकरणाजन्याभावानुभवासाधारणकारणमनुपलब्धिरू'ं 
प्रमाणं, अनुमानजन्यार्तीद्रियाभावानुभवहेतावनुमानादावति 
व्या्तिवारणायाजन्यांतंपदम्‌। अहष्टादोसाधारणकारणेतिव्या 
पिवारणायासाधारणेतिपदम्‌ । अभावस्मृत्यसाधारणहेतुसं 
स्कारेतिव्यापिवारणायाङुँभवेतिविशेषणम्‌ । नचात्तीन्द्रिया 
भावानुंमितिस्थळेप्यनुपछ*भ्येवाभावोगह्यतांविशेषाभावादि 


{ ७६) वेदान्तपरिभाषा । [ अनुपलब्धि- 


तिवाच्यम्‌ । धर्माधर्माद्यनुपलब्धिसत्वेपितदभावानिश्चयेन 


योग्यातुपछब्धेरेवाभावय़ाहकत्वात्‌ ॥ २ ॥ 

ज्ञानरूप करण से न उत्पन्न होने वाला जो अभावविषयक अनुभव, ताइश 
अनुभवके असाधारण कारण का नाम अनुपलब्धिरूप प्रमाण है । अनुमानादि 
से उत्पन्न होनेवाला जो धमांदि अतीन्द्रिय पदार्थो के अभावविषयक अनुभव, 
ताइश अनुभवके हेतु अनुमानादिकों में अतिव्याप्ति वारण के लिये लक्षण में 
'ज्ञानकरणाजन्य' इस पद का निवेश है । अर्थात्‌ अभावविषयक अनुभव, ज्ञान 
रूप करणसे जन्य नहीं होना चाहिये और धर्माधर्म आदि अतीन्द्रिय पदार्थों के 
अभावविषयक अनुभव तो अनुमानज्ञानरूप करण से जन्य है; इसलिये उसमें 
अतिव्याप्ति नहीं है एवं अदृष्टादि साधारण कारणों में अतिव्याप्ति वारणके लिये 
उक्त लक्षण मं 'असाधारण' पद्‌ का निवेश है ऐसे ही अभावविषयक स्मरणके 
असाधारण कारणीभूत संस्कारमिं अतिव्याप्ति वारणके लिये उक्त लक्षणमें 
“अनुभव' पदका निवेश हैं । ( शंका ) अतीन्द्रिय पदार्थोके अभावकी अनुमिति 
स्थलमै भी यदि अनुपलब्धिप्रमाणही से अभावका ग्रहण मानलिया जाय तो 
दोष क्या है! अर्थात्‌ कुछ विशेष नहीं है;इसलिये अनुपलब्धि ही से ग्रहण होना 
चाहिये.(समाधान ) धर्माधमादि विषयक अनुपलव्धिके होनेसे भी 'तत्‌' धर्माधर्मा 
दिके अभावका निश्चय नहीं हो सकता इसलिये योग्य अनुपलब्धि ही को अभाव 
ग्राहकता निश्चय हो सकती है ॥ 


ननुकेयंयोग्यानपलन्धिः कियोग्यर्यप्रतियोगिनोऽनपलाब्धि 
रुत योग्याधिकरणेप्रतियोग्यनुपलब्धिः। नाय्यः,्तंभेपिशाचा 
दिभेदरुयाप्रत्यक्षत्वापत्तेः। नांत्यः,आत्मनिधमाधम्मांद्यभाव 
स्यापिप्रत्यक्षतापत्तेरितिचेन्न योग्याचासावनुपढन्धिश्वेतिकमे 
धारयाश्रयणात्‌ । अनुपलब्धेयोंग्यताच तकितप्रतियोगिस 
त्वप्रसंजितप्रतियोगिकत्त्वं यस्याभावोगृह्यतेतस्ययःप्रतियोगी 
तस्यसत्त्वेनाधिकरणेतकितेन प्रसंजनयोग्यमापादनयोग्यं 
यत्प्रतियोग्युपलन्धिस्वरूपं यस्यानुपलंभस्य तदनुपलब्धे 
योम्यत्वमित्यर्थः ॥ 
( शंका ) वह योग्य अनुपलब्धि क्या है! । क्या मत्यक्षके योग्य प्रतियोगिकी 
अनुपलाब्धिका नाम योग्यानुपलब्धि है! अथवा प्रत्यक्षके योग्य अधिकरणमें 


परिच्छेद; ६ ] भाषाटीकासमेता. (७७) 


प्रतियोगिकी अनुपलब्धिका नाम योम्यानुपलब्धि है! प्रथम तो बन नहीं 
सकता, यदि ऐसा होय तो स्तम्भमें पिशाचादिके भेदका प्रत्यक्ष नहीं हुआ चाहिये 
क्योंकि वहां पिशाचरूप प्रतियोगि प्रत्यक्षके योग्य नहीं है । ऐसेही दूसरा पक्ष भी 
बन नहीं सकता । यदि ऐसा होय तो आत्मार्मे धर्मोधमोदिकोंके अभावका भी 
प्रत्यक्ष होना चाचिये । क्योंकि यहां आत्मारूप अधिकरण प्रत्यक्षके योग्य अधिर 
करण हैं । ( समाधान ) यहां “योग्यस्यानुपलब्धिः' ( अथवा ) योम्येञ्नुपलब्धिः 
इत्याकारक षष्टी या सप्तमी तत्पुरुषसमास नहीं है, किन्तु ' योग्या चासौ अनुप 
लब्धिश्च ' इत्याकारक कमंधारय समासका आश्रयण है ( शंका ) अनुपर्ुब्धिगत 
योग्यता क्या है ! (समाधान) तर्कित जी प्रतियोगिका सत्त्व, उस सतवसे साजित 
जो प्रतियोगी उस प्रतियोगिकीं अभावरूपा है । अर्थात्‌ जिस घटादि प्रतियो- 
गीके अभावका ग्रहण होता है । उस अभावका जो घरादिरूप प्रतियोगी, उस 
प्रतियोगिकी अपने अधिकरणमें सत्वरूपसे तकना करनेसे ' प्रसंजनयोग्य ' अथात 
आपादानयोग्य प्रतियोगिकी उपलब्धिका स्वरूप, जिस अनुपलम्भका होय, वही 
अनुपलब्धिकी योग्यता है ॥ है 
तथाहि रुफीतालोकवतिभूतले यदिघटःस्यात्तदाघटोपटंभः 
स्यादित्यापादनसंभवात्ताहशभूतलेघटाभावोऽनपछब्धिगम्यः । 
अंधकारेतुताहशापादनासंभवान्नानुपलाब्धिगम्यता अतएव 
स्तंभेषिशाचसत्तेस्तंभवत्पत्यक्षतापत्त्यातदभावोनु पलब्धिग 
म्यः आत्सनिधमोदिसत्तेप्यस्यातीन्द्रियतयानिरुक्तोपछंभाप 
दनासंभवात्‌ नधमोद्यभावस्यानपलग्थिगम्यत्वम्‌ ॥ 
तथाहि । वह इस रीतिसे है कि स्वच्छ अकाशवाले भूतलमें 'यदि यहां घट 
होय तो घटका उपलाभ होना चाहिये' ऐसे आपादन हो सकता है । इसलिये 
एतारश भूतलमें घटका अभाव अनुपलब्धिप्रमाणसे जाना जाता है । और अन्ध- 
कार कामें तो उक्त भूतलमें 'यदि यहां घट होय तो घटका उपलाभ होना 
चाहिये’ ऐसा आपादन करही नहीं सकते । इसलिये अन्धकारदशामें भूतलादि 
अधिकरणोंमें घटका अभाव अनुपलब्धिप्रमाणके विषय नहीं होसकता । एताइझ 
योग्यानुपलब्धिके स्वीकार करनेहीसे 'स्तम्मे यदि पिशाचः स्यात्‌ तर्हि स्तम्भवत्‌ 
उपलभ्येत” ऐसा आपादन करसकते हैं । इसलिये स्तम्भमे पिशाचके अभावका 
अनुपलब्धिप्रमाणसे ग्रहण हो सकता है। एवं आत्मामें धमांदिके सत्वकालम भी 
धर्मांदिको अतीन्द्रिय होनेसे 'आत्माने यदि धर्मः स्यात्‌ तहिं दुःखादिवट्उप- 


(७८) वेदान्तपरिभाषा । [ अजुपलब्धि- 


लभ्येत” ऐसा आपादेन नहीं करसकते।इसलिये धर्मादिकोंका अभाव अनुपलब्धि 
प्रमाणसे ग्राह्म नहीं है ॥ 


ननृक्तरीत्याधिकरणेन्द्रियसब्रिकपेस्थले अभावस्यानुपलब्धि 
गम्यत्वमनुमतं तञङ्केद्रियमेवाभावाकारवृत्तावपिकरणं इन्द्रि 
यान्वयव्यतिरेकाशुविधानादितिचेन्न तत्प्रतियोग्यनुपलब्धेरपि 
अभाषग्रहेहेतुत्वेन कुप्तत्वेन करणत्वमात्रस्यकल्पनात्‌ इन्दर 
यस्यचाभावेनसमंसत्निकर्षाभावेनाभावग्रहाहेतुत्वात इन्द्रिया 
न्वयव्यतिरेकयोरविकरणज्ञानाधुपक्षीणत्वेनान्यथासिद्वेः ॥ 


य नअम 


( शंका ) पूर्व उक्तरीतिसे आपने जहां अभावके अधिकरणका नेत्रादि इन्द्रि- 
यके साथ सन्निकर्ष हो सके वहां अभावको अनुपलब्धिप्रमाणसे ग्राह्य माना है 
वहां ऐसे स्थलम यदि अवश्य होनेवाले नेत्रादि इन्द्रियोहीकी अभावाकार वृत्तिमें भी 
कारण मानालिया जाय तो हानि क्या है? क्योंकि अभावाकार वृत्तिका अन्वय 
व्यतिरेक इन्द्रियोंहीके साथ प्रतीत होता है । अर्थात्‌ इन्द्रियसम्बन्धसंखे अभाव 
ज्ञानसत्त्व, तथा इन्द्रियसम्बधाभावे अभावज्ञानका अभाव इत्येवंरूप अन्वय 
व्यतिरेक, अभावका इन्टद्रियोहीके साथ प्रतीत होता है । ( समाधान) “तत्‌ 
अभावके म्रतियोगिकी अनुपलब्धिको भी अभावके प्रत्यक्षमें कारणरूपसे कुप्त 
होनेसे वहांही करणत्व ध्ममात्रकी भी कल्पना कर सकते हैं । और नेत्रादि इन्दर 
योंका तो अभावके साथ सन्निकषेही नहीं बन सकता इसलिये उनमें अभाव ग्रह- . 
णकी योग्यता नहीं है । और पुबउक्त इन्द्रियोंका अन्वयव्यतिरेक तो अधिकरणा 
दिके ज्ञानमें चरितार्थ होसकता है इसलिये अभावप्रमाके लिये वह अन्यथासिद्धहै॥ 


ननुभूतठेषटोनेत्याद्यभावानुभवस्थले भूतलांरोप्रत्यक्षत्वम 
भयसिद्वामिति तत्रवृत्तिनिर्गमनस्यावञ्यकत्वेनभूतलावच्छित् 
चेतन्यवत्ततनिष्ठवटाभावावच्छित्नचेतन्यस्यापि प्रमात्रभिन्नतया 
घटाभावस्यप्रत्यक्षतेवसिद्धांतेपीतिचेत्‌ सत्यं अभावप्रतीतेः 
प्रत्यक्षत्वेपितत्करणस्यानुपठ्येमांनांतरत्त्वात्‌ नहिफलीभूत 
ज्ञानस्यपरत्यक्षत्वेतत्करणस्यपर्यक्षप्रमाणतानियतत्वमस्तिद 


परिच्छेदः ६ ] भाषाटीकासमेता. ( ७९ ) 


शमस्त्वमसीत्यादिवाक्यजन्यज्ञानस्पप्रत्यक्षत्वेपितत्करणस्य 

वाक्यस्य अत्यक्षममाणाभन्नप्रमाणत्वाभ्युपगमात्‌ ॥ 

( शंका ) आपके वेदान्तसिद्धान्तसे भी ' भूतले घरो न ' इत्यादि अभाव 
विषयक अनुभवस्थलूमें भूतलूअंशर्म प्रत्यक्षविषयता उम्थासद्धान्तसिद्ध है । 
अर्थात्‌ भूतलांशमै प्रत्यक्षतों जैसे हम मानते हैं वैसे ही आपभी मानते हैं । और 
एताहश स्थलमें आपके सिद्धान्तानुसार अन्तःकरणकी वृत्तिका निर्गमन भी अवश्य 
होता है एवं जैसे भूतलावच्छिन्न चेतन्यका वृत्त्यवच्छिन्न चैतन्य के साथ अभेद होकर 
भूतलका साक्षात्कार होता है, वैसेही भूतलावच्छिन्न चैतन्यकी तरह भूतल 
निष्ठ जो घटका अभाव ताइश घटाभावावच्छिन्न चैतन्यको भी प्रमातासे 
अभिन्नस्वरूप दोनेसे घटादिकों के अभाव को भी वेदान्तसिद्ान्तसे प्रत्यक्ष 
रूपता बन सकती है । ( समाधान ) जो आपने कहा सो यथार्थ है। अभाव- 
विषयक प्रतीतिके प्रत्यक्ष होनेसे भी उसके करणीभूत अनुपलब्धिको प्रमाणा- 
न्तरता है । फलआत्मक ज्ञानके प्रत्यक्ष होनेसे, उसके करणमें प्रत्यक्ष प्रमा- 
णताका नियम नहीं है अर्थात्‌ प्रत्यक्षात्मक ज्ञान प्रत्यक्षप्रमाणही से 
होता है इस वार्ताका नियम नहीं है । क्योंकि “ दशमस्त्वमसि ' अर्थात्‌ 'दशमै 
तुमहो' इत्यादि वाक्यसे उत्पन्न होनेवाले ज्ञानको प्रत्यक्ष होनेसेभी, इसके 
करणीभूत वाक्यको प्रत्यक्षप्रमाणसे भिन्न प्रमाणता सवसिद्धान्तसिद्ध है ॥ 


फळवेजात्यंविनाकथंप्रमाणभेदइतिचेन्न॒वृत्तिवेजात्यमात्रेण 
प्रमाणवेजात्योपपत्तः तथाच घटाद्यभावाकारवृत्ति्नेन्द्रियज 
न्या इन्द्रियस्याविषयेणासन्निकषात्‌ किन्तुघटानुपलब्धिरूपमा 
नांतरजन्या इतिभवत्यनुपलब्धेमोनांतरत््वं नन्वनुपलब्धि 
हूपमानांतरपक्षेप्यभाबप्रतीतेः प्रत्यक्षत्वे घटवति घटाभाव- 
भ्रमस्यापि प्रत्यक्षत्वापत्तो तत्राप्यानिवेचनीयघटाभावोऽभ्युप 
गम्येत नचेष्टापत्तिः तस्यमायोपादानकत्त्वेभावत्वानुपपत्तेः 
मायोपादानकत्त्वाभावे मायायाः सकलकार्योपादानत्वानुपप 
त्तिरितिचेन्न घटवति वटाभावश्रमोनतत्काळात्पन्नवटाभावार्व 
षयकः किन्तुभूतठरूपादोविद्यमानोठोकिको घटाभावोभूतले 


(८०) वेदान्तपरिभाषा । [ अनुपलब्धिः 


आरोप्यत इत्यन्यथाख्यातिरेवारोप्यसन्निकषेर्थलेसवत्रान्य 
थाख्यातेरेवव्यवर्थापनात्‌ ॥ 


( शंका ) ्रमेयज्ञानरूप फल की विलक्षणता से विना प्रमाण का भेद कैसे 
बनसकताहे! ( समाधान ) वृत्तिके विलक्षण हीनेसे प्रमाण की विलक्षणता कह 
सकते हैं । एवं घटादिकों के अभाव को अवगाइन करनेवाली अन्तःकरणकी 
वृत्ति मेत्रादि इन्द्रियजन्य नहीं है । क्योंकि नेत्रादि इन्द्रियोंका अभावरूप विशेषण 
केसाथ कोइसम्बध नहीं है।किन्तु घरकी अनुपळन्धिरूप जोम्रमाणआन्तर उसम्रमाणा 
न्तरसे जन्या है।इसलिये अनुपलब्धि को भी प्रमाण आन्तर कह सकते हैं । (शंका) 
अनुपलब्धिको प्रमाणआंतर माननेवालेके पक्षमें भी अभावविषयक प्रतीतिके 
प्रत्यक्ष होनेसे ' घरवाली भूतलमें घटाभावविषयक भ्रमज्ञानको भी प्रत्यक्ष ही 
कहना होगा. एवं एताहश भ्रमस्थल में घराभावको भी अनिवंचनीय ही माननां 
चाहिये ऐसे स्थलम यदि इष्टापत्ति कहो अर्थात्‌ अभावको अनिर्वचनीयं 
स्वीकार करो तो यह भी ठीक नहीं, क्योंकि उसमें हम फिर ऐसा पूंछ सकते हैं 
कि उस अनिर्वचनीय अमाव का उपादान कारण कौन है! अर्थात्‌ उसका उपा- 
दान कारण माया है! या कि कुछ और है! यदि माया कहो तो उसमें अभावत्व 
की अनुपपत्ति होगी अथात्‌ माया भाव कार्य्यका उपादानकारण है अभाव 
का नहीं और यदि उक्त अभावका उपादानकारण मायाको न मानो तो 
“मायाको सब काय्यके उपादान स्वीकार करण” रूप आपके सिद्धान्तकी हानि 
होंगी ( समाधान ) घटवाली भूतलमं घटके अभावका भ्रम, ताहश भ्रम कालीन 
उत्पन्न अनिवचनीय घटामावके अवगाइन करनेवाला नहीं है किन्तु भूतळके 
रूपरसादिकों में विद्यमान जो लौकिक घटाभाव, उस लौकिक घटाभावका 
भूतलम आरोप किया जाता है इसलिये ऐसे स्थलोंमें अन्यथा ख्याति ही जाननी 
चाहिये क्योंकि पूर्व हमने सन्निकृष्ट आरोप्य स्थलमै सर्वत्र अन्यथा ख्याति ही 
का स्वीकरण किया है ॥ 


अस्तुवाप्रतियोगिमतितदभावश्रमस्थले तदभावर्यानिर्वचनी 
यत्वम्‌ तथापितदुपादानंमायेवनह्युपादानोपादेययोरत्यंतसा 
जात्यंतन्तुपटयोरापि तेतुत्वपटत्वादिनावैजात्यात्‌ यस्किचित्सा 
जात्यस्यमायाया अनिवेचनीयस्यघटाभावस्यचामिथ्यात्वधमे 
स्यविद्यमानत्वात अन्यथाव्यावहारिकघटाद्यभावंप्रतिकथंमा 


परिच्छेदः ६ ] भाषाटीकासमे ता. ( ८१) 


योपादानमितिकृतो (~ 


मितिकुतोनाइकेथाः नचविजातीययोरप्युपादानो 

पादेयभावेत्रह्मेव जगदुपादानंस्यादितिवाच्यम्‌ प्रपंचविश्रमा 

विष्ठानत्वरूपेणतस्येष्टत्वात्‌ । परिणामित्वरूपस्योपादानत्व 

स्य निरवयवेश्रह्मण्यनुपपत्तः । तथाच प्रपंचस्यपरिणाम्यु 

पादानं मायानत्रह्म इति सिद्धांत इत्यलमतिप्रसंगेन ॥ 

अथवा घटादिप्रतियोगी वाले भूतलादिमँ घटाभावके भ्रमस्थलमेंःउस अभाव 
को अनिवेचनीय भी माने तो हानि नहीं हे और उसका उपादानकारण भी माया ही 
है. जिनका परस्पर अत्यन्त साजात्य होता है उनही पदार्थांका आपसमें उपादान 
उपादेयमाव होता है, इसवार्ताका नियम नहीं है; क्योंकि उपादानउपादेयभाव को 
प्राप्त हुए, तन्तुपटादिकांको भी 'तंतुत्व' “पटत्व' आदि रूपसे वैजात्य देखनेमे 
आता है । और यदि उपादानउपादेयभावको प्राप्त होनेवाले पदार्थोका परस्पर 
यत्किंचित्‌ साजात्य कहो तो उपादानरूपा मायामे अनिर्वचनीयता तथा उपा- 
देयरूप अभावमें मिथ्यारूपता वियमानही है । अन्यथा यदि आपके चित्तमें 
श्रमस्थलीय अभावमें मायाउपादानत्वका असम्भव प्रतीत होता हो तो व्यावहारिक 
घटादि अभावके प्रति मायाउपादानता केसे है” ऐसी शंकाही क्यों नहीं करते; 
अर्थात्‌ जैसी शंका आपकी भ्रमस्थलीय अभावमें है वैसीही व्यावहारिक अभावमें 
भी बन सकती. (शंका) यदि परस्पर विपरीत शुणस्वभाववाले पदार्थांका भी उपा- 
दानउपादेयभाव बन सकता है तो केवल ब्रह्महीको यावत्‌ जगतका उपादान 
कारण मानना चाहिये मध्यमे माया माननेका कौन काम है (समाधान)प्रपंचभ्रमके 
अधिष्ठानरूपसे अर्थात्‌ प्रतीयमान मिथ्याप्रपंचका भ्रम, ब्रह्मरूप अधिष्ठानहीमें 
होता, इत्येवंरूपेण, हमको बह्ममें उपादानता भी इष्टहै । परन्तु निरवयवस्वरूप 
ब्रह्मम परिणामिरूपसे उपादानता बन नहीं सकती इसलिये प्रपंचका परिणामि 
उपादानकारण माया है, रझ नहीं; यह हमारे वेदान्तका सिद्धान्त है. एवं कहीं भी 
अतिप्रसङ्गरूप दोषकी प्रसक्ति नहीं है ॥ 

सचाभावश्वतुर्विधः प्रागभावःपरध्वसाभावोऽत्यंताभावोऽन्यो 

न्याभावश्चेति । तजमृत्पिडादोकारणेकायेस्यघटादेशत्पत्तेः 

पूवैयोभावः सप्रागभावः सचभविष्यतीतिप्रतीतिविषयः त्रैव 

बटस्यसुङ्गरपातानंतरंयोभावः समध्वंसाभावः ध्वंसस्यापि 

_ 7 ख्यणकपाठनाशे नाश एव । नचेवं घटोन्मजनापत्तिः 


( ८२) वेदान्तपरिभाषा । [ अनुपलब्धि- 


A NE 


` घटध्वंसध्वंसर्यापि धटप्रतियोगिकध्वंसत्वात्‌ । अन्यथाप्राग 
भावध्वंसात्मक घटस्यविनाहोप्रागभावोन्सजनापत्तिः ॥ 


एवं पूर्वउक्त अनुपलब्धि प्रमाणके विषय होने वाला अभाव चार प्रकारका है 
प्रथम का नाम 'प्रागभाव' है. दूसरेका नाम '्रध्वंसाभाव' है; तीसरे का नाम 
‘अत्यन्ता भाव’ है और चौथे का नाम 'अन्योऽन्याभाव' है इनमें घरादि काय्योके 
कारणीभूत जो सृतपिण्डादि उन में घटादि कार्य्याका जो उत्पत्तिसे प्रथम अभाव 
उस अभावका नाम “प्रागभाव है. उस प्रागमाव को “इह मृत्पिण्डे घटी भविष्यति” 
अर्थात्‌ इस मृत्पिण्डसे घट बनेगा ' इत्याकारक प्रतीति विषय करती है। 
एवं जब म्रत्पिण्डस घट बन जावे तो उसी सृत्पिण्डमें जो घटके मुद्र मारके 
फोड़ देनेसे प्रतीत होनेवाला अभाव, उस का नाम ग्रध्वंसाभाव है. वह प्रध्वंसाभाव 
भी हमारे सिद्धान्तमे नैयायिकोंकी तरह नित्य नहीं है किन्तु उस ध्वंसका भी 
अपने अधिकरण कपालादिकोंके नाश होनेसे नाश होता है. ( शंका ) 'अभाव 
का अभाव प्रतियोगिस्वरूप होता है! इस वार्ताको अनुभवअनुरोध से अनेक 
विद्वान्‌ मानते हैं. एवं यदि घटके ध्वंसका ध्वंस भी होगा तो फिर घट का (उन्मज्जन) 
उद्भव होना चाहिये. ( समाधान ) घटके घ्वंसके ध्वेसको भी हम घटप्रतियोगिक 
ध्वंस ही मानते हैं. भाव यह कि जैसे घटके ध्वंसका काठ, घटका काल नहीं है 
वैसे ही घटके अंसके धसका काळ भी घटका काल नहीं है.एवं घटके उन्मजनकी 
सम्भावना नहीं होसकती अन्यथा यदि हमारी इस व्यवस्था पर ना दृष्टि देकर 
अभावाभावको प्रतियोगिस्वरूपक अभिप्राय से उक्तस्थले घटके उन्मज्जन 
की आपत्ति कहो तो हम कहते हैं कि यदि अभावाभावको प्रतियोगिस्वरूप 
मानना आपका सावेत्रिक है तो स्वमागभावका ध्वंसरूप जो घट उस घटके ध्वंस 
होनेसे भी फिर उसी घटके प्रागमावका उन्मज्जन होना चाहिये परन्तु यह वार्ता 
आपके स्वीकृत नहीं है क्योंकि प्रागमावको आपने अनादि माना है ॥ 


नचेवमपियत्रध्वंसाधिकरणं नित्यं तत्रकथंध्वंसनाञ इतिवा 
च्यम्‌।तारशाविकरणंयदिचेतन्यव्यतिरिक्तं तदातस्य नित्य 
त्वमसिद्धं अह्मव्यतिरिक्तस्यसवेस्यत्रह्मज्ञाननिवत्त्येतायावक्ष्य 
माणत्वात्‌ ।यदिचध्वंसाधिकरणंचेतन्यं तदासिद्धिः आरोपित 
प्रतियोगिकध्वंसस्याधिष्ठानेप्रतीयमानस्याधिष्टठानमात्रत्वात्‌ 
तदुक्तम्‌-“अधिष्ठानावरेषोहिनाशः कल्पितवस्तुन”इति ॥ 


परिच्छेदः ६ ] भाषाटीकासमेता. (८३) 


( शंका ) यदि ध्वंसका ध्वंस मानभी लिया जाय तो जहां ध्वेसका अधिकरण 
नित्य है अर्थात्‌ जैसे ज्ञानसुखादि ध्वेसके अधिकरण आत्मा आदि नित्य हैं 
वहां ध्वेसका ध्वंस केसे होगा? ( समाधान ) ऐसा अधिकरण यदि कोई चैतन्य 
से भिन्न कहो तो वह हमारे सिद्धान्तम नित्य ही नहीं है क्योंकि ब्रह्मे भिन्न 
यावत्‌ प्रपश्चकी निवृत्तिः अह्मज्ञान ही से आगे हम कहनेवाले हैं और यदि ध्वेस 
का अधिकरण चैतन्य कहो तो उस ध्वंसको चैतन्य से ( व्यतिरिक्त ) पृथक्‌ 
नित्यता सिद्ध नहीं है किन्तु आरोपित प्रतियोगिके ध्वेसकां आरोपके अधिष्ठान में 
प्रतीतै अधिष्ठान स्वरूपा है इसी वातां को सुरेश्वराचार्य्य जीने भी कहाहै कि 
कल्पित वस्तु का नाश अधिष्ठानस्वरूप होता हे. इति ॥ 


एवंशुक्तिरूप्यविनाशोपीदमवच्छित्रचेतन्यमेव यत्राधिकरणे 
यस्यकालत्रयेप्यभावः सोऽत्यंताभावः यथावायो रूपात्यंता 
भावः सोपिषटादिवत्ध्वँसप्रतियोग्येव। इद्‌मिदंनेति प्रतीतिवि 
षयोऽन्योन्याभावः अयमेवविभागोभेदः प्रथकत्वंचेतिव्यवह्नि . 
यते भेदातिरिक्तविभागादोप्रमाणाभावात्‌ अयंचान्योन्याभा 
वोऽधिकरणर्यसादित्वेसादिः यथाषटेपटभेद्‌ः आधिकरणस्या 
नादित्वेनादिरिव यथाजीके्रहमभेदः ब्रह्मणिवाजीवभेदः द्विविधो 
पिभेदोध्वंसप्रत्तियोग्येव अविद्यायानिवृत्तोतत्परतंत्राणांनिवृ 
त्यवञ्यभावात्‌ ॥ | 
एसेही शुक्तिरजतका विनाश भी इदमवच्छिन्न' चैतन्यस्वरूपही है । एवं जिस 
अधिकरणमें जिस वस्तुका तीनों कालमे अभाव प्रतीत हो वह 'अत्यन्तामव' है । 
जैसे 'वायौ रूपं नास्ति’ इत्याकारक प्रतीतिसिद्धवायुमें रूपका अत्यन्ताभाव है। 
यह अत्यन्ताभाव भी घरादिकोंकी तरह ध्वंसका प्रतियोगी है अर्थात्‌ अत्यन्ता- 
भावभी हमारे सिद्धान्तमें विनाशी है । किन्तु नैयायिको की तरह नित्य नहीं है । 
एवं घट; पटो न’ इत्यादि प्रतीतिके विषय अभावका नाम' अन्योन्याभाव’ है । 
इसीको 'विभाग' 'भेद' तथा 'पृथकृत्व' भी कहते हैं । मेदसे जुदा विभागादिके 
माननेमें कोई प्रबळ प्रमाण नहीं हे । यह अन्योन्याभाव अधिकरणके सादि होनेसे 
सादि है । जैसे घटमें पटप्रतियोगिक भेद सादि है और अधिकरणके अनादि 
होनेसे अनादि भी है । जैसे जीवमें अह्मप्रतियोगिक मेद तथा ब्रह्म जीव प्रति- 
योगिक भेद अनादिसिद्ध है । यह दोनों प्रकारका भेद अनादि अविद्याजन्य होनेरे 


(८४) वेदान्तपरिभाषा । [ अनुपलाब्ध- 


भी पूर्वोक्तरीतिसे ध्वंसका प्रतियोगि है । क्योंकि अनादि आविद्याके आत्मज्ञानसे 


निवृत्त होनेसे तद्॒अधीन होनेवाले जीव इशादिभेदोंका नाश भी अवश्यही होताहे॥ 
पुनरपिभेदोद्रिविधः सोपाविकोनिरुपाधिकश्चेति। तत्रोपाधिस 
त्ताव्याप्यसत्ताकतंसोपाधिकत्व॑ तच्छून्यत्वोनेरुपाधिकत्यं 


LRP 


तत्राद्योयथा एकस्येवाकाशस्य घटाद्युपाधिभेदेन भेदः । य 

थावा एकस्यसूय्यंस्य जलभाजनभेदेनभेदः। तथाच एकस्ये 

त्रह्मणोऽन्तःकरणभेदाङ्गेद।निरुपाधिक भेदो यथा घटेपटभे 

दः । नचब्रह्मण्यपि प्रपंच भेदाभ्युपगमेऽद्ेतविरोधः तात्विकभे 

दादेरनभ्युपगमेनवियदादिवदद्वेताव्याषातकत्वात्‌॥ 

पूर्वोक्त अन्योऽन्याभाव फिर दो प्रकारका है । एक सोपाधिक अन्योऽन्या- 
भाव है और दूसरा निरुपाविक अन्योन्याभाव है । उनमें उपाधिसत्ताकी व्याप्यी- 
भूत जो सत्ता तादृश सत्तावालेक़ा नाम सोपाधिक अन्योन्याभाव है अर्थात्‌ 
जहां २ आकाशादि भेदकी सत्ता है । वहां २ घरादिरूप उपाधिकी सत्ता है 
इस रीतिसे मेद तथा उपाधिसत्ताका परस्पर व्याप्यव्यापकभाव है । एताइश 
व्याप्यीभूत सत्तासे शून्यका नाम निरुपाथिकमेद्‌ हँ । इन दोनामे प्रथम उदा- 
हरण जैसे एकही आकाशका घटादिउपाधिके भेदसे भेद हँ । अथवा जैसे एकही 
सूय्यका जळके पात्रोंके भिन्न २ होनेसे मेद है । ऐसेही एकही चिदूप बह्मका 
अन्तःकरणरूप उपाधिके भेदसे भेद है । एवं निरुपाधिकभेदका उदाहरण जैसे 
घरमे पटप्रतियोगिक मेद्‌ है । (शंका ) आपके वेदान्तसिद्धान्तमें यदि अहमें भी 
प्रपञ्चम्रतियोगिक भेद रहता हे तो अद्वैतसिद्धान्तसे विरोध होगा? ( समाधान ) 
हमारे सिद्धान्तम ब्रह्ममें प्रपञ्चप्रतियोगिक भेद या मपञ्चपातियोगिक अत्य- 
न्ताभाव ( तात्विक ) वास्तविक नहीं है । किन्तु जैस आकाशादिप्रपश्चस्वाधि- 
ब्ानमें अतात्विक अर्थात्‌ कल्पित होनेसे सडूप अद्वैत का विरोधि नहीं है । वैसही 
pes भी वास्तबिक अद्रेतका विरोधि नहीं है ॥ 

प्रपचस्याद्वतेत्रह्लणिकल्पितत्वाङ्गीकारात्‌ तदुक्त सुरेइवराचा्यः 

“अक्षमाभवतःकेयंसाधकत्वप्रकल्पने ॥ 
किन्नपशयसिसंसारतत्रेवाज्ञानकल्पितम्‌ ” इति ॥ १॥ 


Lan a 


अतएवाविवरणेऽविद्यानुमाने प्रागभावव्यतिरिक्तविरोषणं तत्त्व 


परिच्छेद्‌ः ६] भाषाटीकासमेता, ( ८५) 


म्रदीपिकायामविद्याङक्षणे भावत्वविशेषणंच संगच्छते। एवंच 
तावधाभावानां योग्यानुपछब्ध्याप्रतीतिः तत्रानुपलब्धिमानां 
तरम्‌ ॥ 
हमारे वेदान्तसिद्धान्तमें यावत्‌ प्रपञ्च अद्वैतत्रह्र्म कल्पित है । इसी वार्ता 
क सुरेश्वराचारय्यजीने भी कहा है, कि “हे तार्किक! तुमको साधकत्व प्रकल्प 
नमें अर्थात्‌ जह्ममें मुसुश्षुपन या जगद्धेतुत्व कल्पना करनेमें क्या ( अक्षमता ) 
असहिष्णुता है । इस सारे संसारको ही उसी ब्रझर्मे अज्ञानसे कल्पित किये 
हुए को क्या नहीं देखता” ॥ १ ॥ इति ॥ एवं पूर्वोक्तरीतिसे अभावके चार 
प्रकारके होनेहीसि विवरणमें अविद्यासाधक अनुमानमें 'प्राग्भाव व्यतिरिक्त” 
विशेषण देना सफळ है और चित्सुखाचाय्येके किये तत्वमदीपिका नामक 
ग्रन्थमे 'अनादिभावरूपत्वे सति ज्ञाननिवर्त्यत्वमविद्यात्वम्‌' इत्याकारक 
अविद्याके लक्षणम 'भावत्व' विशेषणभी संगत होसकता है । एवं पूर्वोक्त 
चारोंम्रकारके अभावोंकी योग्यानुपलब्धिसे प्रतीति होती है । इसलिये अनु- 
पलब्धिप्रमाणान्तरहै ॥ 
एवमुक्तानां प्रमाणानां प्रामाण्यं स्वत एवोत्पद्यते ज्ञायते च। 
तथाह स्मृत्यतुभवसाधारण सवादप्रवत्त्यनुकूल तद्रातितत्प- 
कारकज्ञानत्वं प्रामाण्यं तञ्चज्ञानसामान्यसामप्रीप्रयोज्य नत्व 
घिकंशुणमपेक्षते प्रमामात्रे $नुगतगुणाभावात्‌ नापि प्रत्यक्ष 
प्रमार्यांभरयो5वयवेन्द्रियसप्रिकषेःरूपादिप्रत्यक्षे आत्मप्रत्यक्षेच 
तदभावात्‌ सत्यपि तस्मिन्‌ पीतःशंख इतिप्रत्ययस्य भ्रम 
त्वाञ्च ॥ 
एवं पूर्वाक्तप्रमारूपप्रमार्णमि प्रमात्व’ स्वयँही उत्पन्न होता है तथा स्वयंही 
ज्ञात मी होता है. (तथाहि ) उसका प्रकार यह है कि स्मृतिज्ञान तथा अनु 
भवआत्मकज्ञान साधारण जो ( संवादे) सफलप्रवृतिके अनुकूल तद्वति त 
त्मकारक ज्ञान, ताइश ज्ञानहीमें 'प्रमात्व' रहता हे । वह ग्रमात्व' ज्ञानभी 
इन्द्रियसन्निकर्षादि या आत्ममनःसंयोगादि सामान्य सामग्रीसे प्रयोज्य है 
( १) विवादगोचरापन्नं प्रमाणज्ञानं, स्वप्रागभावर्व्यतिरिक्त स्वविषयावरणस्वर्निवत्ये 


स्वंद्शञगतवस्त्वन्तरपूर्वेकं भवितुमहति. अप्रकाशित अर्थप्रकाशकत्वात्‌ अन्धकारे प्रथमो 
त्पन्नप्रदी पप्रभावत्‌ इत्यनुमानाकारम्‌ । 


(८६) वेदान्तपरिभाषा । [ अनुपलब्धि- 


किन्तु सामान्यसामग्रीसे अधिक शुणादिकों की अपेक्षा नहीं करता । क्योंकि 
प्रमामात्रमें किसी भी गुणके अनुगत होनेमें प्रमाण नहीं है । पत्यक्षप्रमामें यदि 
पदार्थोके अनेक अवयवोंके साथ इन्द्रियों के सन्निकर्षरूप गुणको हेतुता कहो 
तो सोभी ठीक नहीं । क्योंकि रूपादिके प्रत्यक्षम तथा आत्माके प्रत्यक्षमें 
भूयो अवयवइन्द्रियसन्निकर्षरूप गुणको कारणता नहीं है। और भूयो अव- 
यवइन्द्रियसन्निकर्षरूप कारणके होनेसे भी “पीतः शंख: इत्यादि ज्ञानमें प्रम- 
रूपता सिद्ध है ॥ 

अत एव नर्स्िगपरामशांदिकमप्यनुमित्यादिप्रमायांगुणःअ 

सष्ठिगपरामझादिस्थलेपि विषयावधेनानुमित्यादेःपरमात्वात्‌ 

नचेवमप्रमापिप्रमास्यात्‌ ज्ञानसामान्यसामग्र्याअविरोषादिति 

वाच्यम्‌ दोषाभावर्यापिहेतुत्वांगीकारात्‌ नचेवंपरतर्त्वमिति 

वाच्यम्‌ आगँतुकभावकारणापेक्षायामेवपरतस्त्वात्‌ ॥ 

एवं अन्वयव्यतिरकव्यीभचारादि दोषके होनेहीसे अनुमितिज्ञानरूप प्रमामै 
सदूलिंग परामशोदिको भी शुणरूपता नहीं है । क्योंकि असदूलिङ्गविषयक 
परामशात्मक ज्ञानकालमें भी विषयके अबाध होनेसे अनुमिति आदि ज्ञान प्रमा- 
त्मक उत्पन्न होता है । एवं गुणोंका प्रमात्मकज्ञानके साथ व्यतिरेकव्यभिचार है. 
( शंका ) एवं प्रमात्वके ज्ञानसामान्यसामग्रीमयोज्यत्व स्वीकार करनेसे ज्ञान 
सामान्यसामग्रीके उभयत्र तुल्य होनेसे अम्रमाज्ञानभी प्रमारूपही होना चाहिये 
( समाधान ) प्रतिबन्धकाभावमे कास्यमात्रके प्रतिहेतुता स्वतंत्र सिद्धान्तसिद्ध 
है. एवं दोषाभावको मी प्रतिबन्धकाभावत्वेन हेतुता हमको अंगीकार है । (शंका) 
एवं ज्ञानममात्वके प्रति दोषाभावमें हेतुता माननेसे प्रमात्वमें परतस्त्वहागा (समा- 
धान ) ज्ञानसामान्यसामग्रीसे व्यतिरिक्त आगन्तुक भावरूप कारणकी अपेक्षा 
होनेसे परतस्त्व व्यवहार होता है प्रकृतमें दोषाभाव भावरूप कारण नहीं है । 
इसलिये दोष नहीं ॥ 


ज्ञायतेचप्रामाण्यं स्वतः स्वतोगाह्मत्वं च दोषाभावे सतियाव 
त्स्‍्वाश्रयग्राहकसामग्रीग्राह्मत्त॑ स्वाश्रयोवृत्तिज्ञानं तद्राइकं 
साक्षिज्ञानं तेनापिवृत्तज्ञाने गृह्यमाणे तहूतंप्रामाण्यं गृद्यते। 
नचेवं प्रामाण्यसंरायानुपपत्तिः तत्रसंशयानुरोधेन दोषस्यापिस 


परिच्छेदः ६ ] भाषाटीकासमे ता. ( ८७) 


त्वेन दोषाभावघटितस्वाश्रयग्राहकाभावेन तत्रप्रामाण्यस्यैवा 

ग्रहात्‌ ॥ ॥ 

एवं जैसे प्रमाज्ञानम 'प्रमात्व' स्वतः उत्पन्न होता है वैसेही प्रमात्व” ज्ञातमी 
स्वतःही होता है अर्थात्‌ ताइश प्रमात्वका ग्रहण भी स्वतःही होता है । उक्त 
प्रमात्व’ में स्वतोग्राह्मत्व तो दोषाभाव विशिष्ट जो यावत्‌ 'स्व' प्रमात्वके आश्रय 
प्रमात्मकज्ञानकी ग्राहक सामग्री, ताहश सामग्री ग्राह्यत्व है । यहां 'स्व' शब्दसे 
प्रमात्वरूप धर्मका ग्रहण है । उसका आश्रय अन्तःकरणकी वृत्तिरूप ज्ञान है । 
उसका ग्राहक साक्षीरूप ज्ञान है । उस साक्षिज्ञानसे वृत्तिज्ञानके ग्रहण होनेसे वृत्ति- 
ज्ञाननिष्ठ प्रमात्वका ग्रहणभी होता है । ( शंका ) यदि उक्तरीतिसे सववत्र साक्षीही 
प्रमात्वका ग्राहक है तो संशयात्मक ज्ञान अर्थात्‌ इदं ज्ञानं म्रमा न वा' इत्यादि 
प्रमात्व विषयक सन्देह कहीं भी नहीं हुआ चाहिये. ( समाधान ) जहां ज्ञाननिष्ठ 
प्रमात्वविषयक सन्देह होता है वहां संशयके अनुरोधसे दोषके सखका निश्चय भी 
हो सकता है एवं ऐसे स्थलमै दोषके अभावसे घटित जो 'स्व' ममात्वके आश्रय 
प्रमात्मक ज्ञानका ग्राहक साक्षी, ताहश साक्षीके अभाव होनेसे ऐसे स्थलमै प्रमा- 
ण्यहीका अभाव है अर्थात्‌ दोषाक्रान्तस्थलमें साक्षीसे ज्ञाननिष्ठ प्रमात्वका 
ग्रहण नहीं होता ॥ 


यद्वा यावत्स्वाश्रययाहकग्राह्मत्वयोग्यलं स्वतस्त्वे संशयस्थ 

ेप्रामाण्यस्योक्तयोग्यतासत्त्वेपिदोषवशेनाग्रहात्‌ नसंशया 

नुपपत्तिः ॥ 

अथवा यावत्‌ जो 'स्व' ग्रमात्वाश्रय प्रमात्मकज्ञानक ग्राहक, ताहश ग्राहक 
से ग्राद्यत्वकी योग्यतावाले होना ही ममात्वानिष्ठ स्वतस्त्व है. एवं संशयस्थरूमें 
प्रमात्वधर्मनिष्ठ.उक्त योग्यता है भी परन्तु दोषवशसे उस योग्यताके न ग्रहण 
होनेसे संशयकी अनुपपत्ति नहीं है किन्तु संशय बन सकता है ॥ 

अप्रामाण्यं तु नज्ञानसामान्यसामग्रीप्रयोज्यं प्रमायामप्यप्रा 

माण्यापत्तेः । किन्तुदोषप्रयोज्यम्‌ । नाप्यपामाण्यं याव 

त्स्वाश्रयम्राहकग्राह्यं अप्रामाण्ययटकतद्‌भाववत्तवादेवृत्तिज्ञा 

नाऽनुपनीतत्वेन साक्षिणा्रहीतुमशक्यत्वात्‌ । कितु विसंवा 


( ८८) वेदान्तपरिभाषा । [ अनुपलब्धि- 


दिप्रवृत््यादिलिगिकानुमित्यादिविषय इति ।परतएवाग्रामाण्य 
मुत्पद्ते ज्ञायतेचेति ॥ 
॥ इत्यनुपलब्धिपरिच्छेदः ॥ ६ ॥ 

एवं अप्रमात्मक ज्ञाननिष्ठ अप्रमात्व' धर्म तो ज्ञानसामान्यकी सामग्रीसै 
( प्रयोज्य ) जन्य नहीं है; क्योंकि यदि अप्रमात्मक ज्ञानको ज्ञानसामान्य 
सामग्रीप्रयोज्य हौ मानेंगे तौ प्रमात्मकज्ञानको भी ज्ञानसामान्य सामग्री 
प्रयोज्य होनेसे प्रमात्मकज्ञानमें भी 'अप्रमात्व' धमकी आपत्ति होगी. इसलिये 
यही कहना उचित है कि, ज्ञानानिष्ठ 'अप्रमात्व' धम का प्रयोजक केवल दोष 
है, एवं अप्रमाज्ञाननिष्ठ 'अप्रमात्व' धमे का यावत्‌ 'स्व' अप्रमात्वाश्रय अममा. 
ज्ञानके ग्रहण करनेवाला से ग्रहण भी नहीं होता अर्थात्‌ जिस सामग्रीद्वारा 
अप्रमात्मक ज्ञान का ग्रहण होता है उसी ही सामग्रीद्वारा ताहश अप्रमात्मक 
ज्ञाननिष्ठ 'अप्रमात्व' धम्म का ग्रहण नहीं होता;क्योंकि अप्रमात्व धमके ( घटक ) 
सम्पादक जो 'तदभाववस्वादि' धम हैं उनको वृत्तिआत्मक ज्ञानके अविषय ` 
होनेसे साक्षीद्वारा ग्रहण होना भी उनका दुघेट है। भाव यह कि 'तदभाववाति त- 
त्यकारकत्व” रूप ही अप्रमाज्ञान में 'अप्रमात्व' है उस का ग्रहण यद्यपि तत्मकार- 
कत्वेन होता है तथापि 'तदभाववति ततप्रकारकत्वेन' नहीं होता. यदि एसा 
होय तो ज्ञान में अप्रमात्व धमेहीका उच्छेद होजायगा क्योंकि जब जान ही 
लिया कि यह तदभाववाले में ततप्रकारक ज्ञान है तो उस को अप्रमात्मक 
नहीं कह सकते किन्तु यथार्थ है, इसलिये अप्रमात्मक ज्ञानस्थल में अप्रमात्व 
घटक तदभाववस्वादि धर्माको वृत्त्यात्मक ज्ञान के अविषय होनेसे उनका साक्षी 
से ग्रहण भी नहीं होता किन्तु विसंवादि प्रवृत्ति आदि लिंगसे उत्पन्न होनेवाली 
जो अनुमिति ताइश अनुमिति के विषय हैं। अर्थात्‌ इये शुक्तिरजतार्थिप्र्वत्तः' 
प्रामाण्यशून्या, निष्फलमवृत्तित्वातः इत्यादि विसंवादि प्रवृत्तिरूप लिङ्गस 
उत्पन्न होनेवाढी अनुमितिसै अप्रमात्वादि धर्मोका ग्रहण होता है । इसरीतिसे 
अप्रमाणज्ञान में अप्रमात्व की उत्पत्ति तथा ज्ञान परतोही सवत्र होता है-इति ॥ 

इति श्रीनिमेलपण्डितस्वामिगोविन्द्सिहसाधुकृते आस्येभाषा- 
विभूषितवेदान्तपारिभाषाप्रकाशे अनुपकृश्धिपरिच्छेद: ॥ ६ ॥ 


PR penne 





परिच्छेद! ७ ] भाषाटीकासमे ता. ( ८९ ) 
अथ विषयपरिच्छेदः ७. 


DE चार सो 
मिथ्योपाधिकृतं भेदे संविधूय मुहुमुहुः ॥ 
यष्टक्ष्यं श्रौतवाक्यानां वन्दे ते नानकं शुरुम्‌ ॥ ९॥ 


[400 सी 


एव [नरू[पताना प्रमाणाना प्रमाण्य [द्वावधम्‌, व्यावहारिकत 
त्वावेदकत्त्वं पारमाथिकतत्त्वावेदक त्त्वंचेति । तत्रत्रह्मस्वरू 
पावगाहिप्रमाणव्यतिरिक्तानां सवेप्रमाणानामाद्यं प्रामाण्यं 
तद्विषयाणां व्यवहारदशायां बाधाभावात्‌ । द्वितीयंतु जीव 
प्रह्लेक्यपराणा “सदेवसोम्येदमग्र आसीत्‌” इत्यादीनां 
'तत्त्वमसि इत्यंतानां तद्विषयस्य जीवपरेक्यस्य काठत्रया 
वाध्यत्वात्‌॥ 
एवं पूव निरूपण किये प्रमाणों में प्रमाणता दो प्रकारकी है । प्रथम संसा- 
रान्तगेत व्यावहारिक पदार्थों के यथाथस्वरूप के बोधक होनेसे प्रमाणता है । 
दूसरे ब्रह्मात्मक पारमार्थिक तत्त्वसाक्षात्कार के बोधक होनेसे प्रमाणता है । 
उनमें ब्रह्मस्वरूप के अवगाहन करनेवाले प्रमाणोंसे भिन्न यावत्‌ म्रमाणोंको प्रथम 
कही अथात्‌ व्यावहारिक प्रमाणता है । क्योंकि व्यावहारिक पदार्थों के अवगा- 
हन करनेवाले प्रमाणों के घटपटादि विषयों का व्यवहारदशामें वाध नहीं 
होता । एवं ' सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ ' इन श्रुतिवचनोंसे आदि लेकर तथा 
तत््तमसि’ इस श्रतिवचन पय्यन्त यावत्‌ श्रृतिवाक्यों को जीवब्रह्मकी एक्यता 
परायण होनेसे दूसरी अथात्‌ पारमार्थिक तत्त्वावेदकत्वेन प्रमाणता है । क्यों- 
कि उक्त श्रुतिवचनों का विषय जो जीवअह्मकी एकता वह तीनों काळ में 
निरावाध है ॥ 


तच्चैक्य तत्त्वं पदाथंज्ञानाधीनज्ञानमिति प्रथमं तत्पदाथों 
ठक्षणप्रमाणाभ्यां निरूप्यते।तत्र लक्षणं द्विविधम्‌,स्वरूपलक्ष 
णं तटस्थलक्षणं चेति।तत्र स्वरूपमेवलक्षणंस्वरूपलक्षणंयथा 
“सत्यं ज्ञानमनंतं ब्रह्म इति।अन्न त्यादिकं स्वरूपलक्षणम्‌ ॥ 


(९०) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


वह पूर्वोक्त जीवत्रझ की एकता “तत्‌? तथा ' त्वमू ' पदार्थविषयक 
जो ज्ञान ताद्दश ज्ञान के अधीन जो ज्ञान ताहश ज्ञानस्वरूपा है । इसलिये लक्षण 
तथा प्रमाणपूर्वक प्रथम “तत्‌' पदार्थ का निरूपण करते हैं, उन में पदार्थमात्र 
का लक्षण दो तरह का होता है,प्रथम का नाम'स्वरूपलक्षण' है, द्वितीय का नाम 
'तटस्थलक्षण' है उन में स्वरूपलक्षण तो स्वरूपभूत ही जो लक्षण हो वह 
स्वरूपलक्षण है जैसे 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ' अर्थात्‌ सत्यस्वरूप ज्ञानस्वरूप 
तथा अनन्तस्वरूप ब्रह्म है! इत्यादि श्रुतिवचनों में ( सत्यादि ) अर्मके स्वरूप 
भूत लक्षण हैं ॥ 

ननु स्वस्य स्ववृत्तित्वाभावे कर्थलक्षणत्वमिति चेत,न।स्वस्यै 

वस्वापेक्षयाधर्मिधर्मभावकल्पनया ठक्ष्यक्षणत्वसंभवात्‌ । 

तदुक्तम- 

आनंदो विषयानुभवो नित्यत्वंचेतिसन्तिधर्माः । 

अपृथक्केपि चेतन्यात्पृथगिवावभासन्त इति ॥ 

(शंका) लक्षण नाम असाधारण धमेविशेष का है एवं किसी भी पदार्थ के स्वरूपमे 
अपने आप में धमर्धीमभावसे वृत्तिता नहीं बन सकती अथात्‌ धर्मरूप से जब अपने 
मं आप कोइ भी पदार्थ नहीं रहता तो लक्षणत्वव्यवहार कैसे हो सकता है? 
( समाधान) एकही पदाथ के स्वरूप में धमधर्मिभावको कल्पना करने से 
लक्षलक्षणभाव का सम्भव भी हो सकता है । इसी वार्ताको पद्मपादाचाय्यने 
भी कहा है कि 'आनन्द' विषयानुभव अर्थात्‌ ज्ञान' तथा 'नित्यत्व' ये तीनों 
चेतनके धमस्वरूप हैं, ये तीनों वास्तव से चेतन से अभिन्नस्वरूपही हैं तथापि 
चैतन्य से भिन्न चैतन्यधर्मोकी तरह प्रतीत होते हैं ॥ इति ॥ 


तटस्थलक्षणं यावह्नक्ष्यकाल्मनवस्थितत्वे सति यब्याव 
तेकं तदेव यथागन्धवत्त्वं पृथिवीलक्षण महाप्रलये परमाणुषु 
उत्त्पत्तिकाढेघटादिपु गंधाभावात्‌ । ब्रह्मणि प्रकृते च जगन 
न्मादिकारणत्त्वं अत्रजगत्पदेनकार्यजातं विवक्षितं, कारणत्वं 
चकतृंत्वमतोविद्यादोनातिव्याप्तिः ॥ 

एवं यावत्‌ लक्षकाल अवस्थित न होकर अथात्‌ यावत्‌ काछपर्य्यन्त लक्ष रहे 


नियम से तावत्‌ काळपर्य्यन्त उस में न रहकर जो व्यावर्तक हो उसका नाम 
'तटस्थलक्षण' है जैसे परथिवी का 'गन्धवत्व' लक्षण है यहां प्रथिवी मै गन्ध सवेदा 


परिच्छेदः ७ ] भाषाटीकासमेता. (९१) 


नहीं रहता; क्योंकि मरलयकाल में पार्थिव परमाणुओं में तथा उत्पत्तिकाला- 
वच्छेदेन घटादि पार्थिव काय्याँ में गन्ध का अभाव है इसलिये 'गन्धवस्व' प्रथिवी 
का तटस्थलक्षण है, ऐसे ही मकृत में जगतके जन्म स्थिति म्रलयके कारण होना' 
ब्रह्म का तटस्थलक्षण है. यहां 'जगत' पद्‌ से यावत्‌ कार्स्यमात्रम्रहण में वक्ता की 
इच्छा है। वी जगत्निरूपित कर्तृत्वरूपा कारणता है इसलिये उक्त लक्षणकी 
अविद्यादिको में अतिव्याप्ति नहीं है ॥ 
कतृत्वंच तत्तदुपादानगोचरापरोक्षज्ञानचिकीषाकृतिमत्वं 
इइव्रस्य तावदुपादानगोचरापरोक्षज्ञानसद्रावेच “यः सर्वज्ञः 
सवावद्स्य ज्ञानमरयतपःतस्मादतद्रझनामरूपमन्न च जायत 
'इत्यादिश्चतिमानं ताहशचिकीषासङ्गावे “सोकामयतबहुस्या 
प्रजायेय इत्यादिशुतिमानं ताहशकृतोच “तन्मनोऽकुरुत 
इत्यादवाक्यम्‌ ॥ 
ग्रकृत मै कर्ता नाम तत्‌ तत्‌ उपादानगीचर जो अपरोक्षज्ञानचिकीर्षा तथा 
कृति ताइश कृतिवाले का है । प्रथम इश्वरके उपादानगोचर अपरोक्षज्ञानके होनेमें 
'जे। सामान्यरूपसे सर्वविषयक ज्ञानवाला है वही विशेषरूपसे सर्वविषयक 
ज्ञानवाला है! 'जिस भगवानका ज्ञानमय 'तप? अर्थात्‌ औपाधिक इक्षण है। एता- 
हश औपाधिक इक्षणसहकृत कारणब्रह्मसे यह हिरण्यगर्भरूप कास्येत्रह्म घट 
पटादि नाम शुक्कनीलाद्रूप तथा यवव्रीहि आदि अन्न उत्पन्न होता है, 
इत्यादि अर्थवाले श्रुतिवचन प्रमाण हैं । एवं ईश्वरके उपादानगोचर चिकीषो 
वाले होनेमें 'वह परमेश्वर इच्छा करता भया कि में प्रजारूपेण उत्पन्न होता 
हुआ बहुत होवों' इत्यादि अर्थवाले श्रुतिवचन प्रमाण हैं । एवं परमेश्वरके 
उपादानगोचर प्रयत्नवाले होनेमें वह परमेश्वर मन को बनाता भया' इत्यादि 
अर्थवाले श्रुतिवचन प्रमाण हैं ॥ जी आओ 
ज्ञानेच्छाकृतीनां मध्येऽन्यतमगभेळक्षणत्रितयामिदं विवाक्षि 
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तम्‌ । अन्यथाव्यथोविशेषणत्वापत्तेः । अतएवजन्मस्थितिध्वं 
सानामन्यतमस्येवलक्षणेप्रवेशः । एवं च प्रकृतेलक्षणानि नव 
संपद्यन्ते ब्रह्मणो जगजन्मादिकारणत्वेच “यतोवाइमानि 
भूतानि जायंते येन जातानि जीवंति यत्प्रयंत्यभिसंविरांति” 
इत्यादिश्रतिमानम्‌॥ | 


(९२) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


उपादानगोचर ज्ञान,इच्छा,या कृति,इन तीनों में से किसी एक के प्रवेश करने से भी 
कताका निर्दोष लक्षण हो सकताहै इसलिये यहां उपादानगोचर ज्ञानवाले होना' उपादा 
नगोचर इच्छावाले होना तथा'उपादानगीचर प्रयत्नवाले होना इत्याकारक लक्षण 
तीनकी वक्ताकी इच्छा है । अन्यथा यदि तीन लक्षणकी विवक्षा न होय ता 
इच्छा कृति आदि विशेषणों को अव्यावतेक होनेसे व्यर्थता होगी. विशेषणके 
व्यर्थं होनेहीसे 'जन्म' स्थिति! “ध्वंस' इन तीनोंमें से भी किसी एक का लक्षण 
में प्रवेश करने से लक्षणसमन्वय हो सकता है. एवं प्रकृत में कतकि लक्षण नव 
बन सकते हैं । अर्थात्‌ 'कार्य्यजात जन्मगाचर अपरोक्षज्ञानवस्व' १ । काय्य 
जात स्थितिगोचर अपरोक्षज्ञानवस्व' २ । 'कार्य्यजात लयगोचर अपरोक्ष 
झ्ञानवस्व' ३ । एवं 'कार्य्यजात गोचरचिकीर्षाआश्रयत्व' ४ । 'कार्य्यजात 
स्थितिविषयक चिकिर्षाआश्रयत्व' ५ । 'कार्य्यंजात लयगोचर चिकीष। 
आश्रयत्व' ६ । एवं कार्य्यमात्र जन्मगोचर प्रयलआश्रयत्व' ७। 'काय्यु 
मात्र स्थितिविषयक प्रयत्नआश्रयत्व' ८ । 'कार्य्यमात्र लयगोचर प्रयत्नआश्र- 
यत्व? ९। इत्याकारक विवरण करनेसे प्रकृत में कर्ताके नव लक्षण होसकते हैं । 
एवं ब्रह्मे जगतजन्मस्थिति प्रलयके कारण होनेमें “जिस परमेश्वर से इन 
यावत्‌ चराचरमूर्ताकी उत्पत्ति होती है तथा उत्पन्न होकर यावत्‌ चराचर जिस 
परमेश्वर से जीवन अर्थात्‌ स्थिति को लाभ करते हैं तथा प्रलयकाल में यावत्‌ 
चराचर जिस परमेश्वर म॑ विलय को प्राप्त होते हैं” इत्यादि अर्थवाली श्रुति 
प्रमाणीभूत है ॥ 
यद्वा निखिलजगदुपादानलं ब्रह्मणोलक्षणं उपादानत्वं च जग 
द्ध्यासाधिष्ठानत्वम्‌ जगदाकारेण विपरिणममानमायाधिष्ठा 
नत्वं वा एताहशमेवोपादनत्वमभिप्रेत्य “इदं सवै यदय 
मात्मा सच्च त्यचाभवत्‌' “बहुस्यांप्रनायेय” इत्यादिश्र॒तिषु 
्रमप्रपंचयोर्तादात्म्यव्यपदेशः घटः सन्‌ घटोभाति घटइष्ट 
La गवि ैक्र्याः 
इत्यादिलोकिकव्यपदेशोपि सचिदानन्दरूपत्रह्लेक्याध्यासात्‌ ॥ 
अथवा यावत्‌ चराचररूप जगत्‌ के उपादानकारण होना ब्रह्मका तटस्थ- 
लक्षण है । ब्रह्ममें जगत्‌निरूपित उपादानता जगतअध्यास की अधिड्ठानता- 
रूपा है । अर्थात्‌ चराचरकल्पित जगत्‌ के अधिष्ठानरूपस ब्रह्म जगत्‌ का 
उपादानकारण है । अथवा जगदूरूपसे विपरिणत हुई माया के अधिष्ठान होना 
अहम उपादानत्व है । एतारश उपादान के तात्पर्य्यहीसे जो यह हिरण्यगर्भस 
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से लेकर स्तम्भपर्य्यन्त जगत्‌ प्रतीत होता है सो सब आत्मस्वरूप है, अर्थात्‌ 
जैसे स्थाणुमें कल्पित चौर स्थाणुसे प्रथक सत्तावाला नहीं है वैसेही हिरण्य 
गर्भेसे लेकर स्तम्भपर्य्यन्त जगत्‌ स्वाधिष्ठानब्रह्ममें कल्पित हुआ ब्रह्मसे पृथक्‌ 
सत्तावाला नहीं है। वही ब्रह्म सत' अथात्‌ मूर्त पृथिवी आदि तीन भूतरूप, 
तथा “त्यत्‌' अथात्‌ अमूर्तं वायुआकाश द्रयभूत स्वरूप (अभवत्‌ ) होता भया। 
तथा “बहुस्यां म्रजायेय' अर्थात में प्रजारूपेण उत्पन्न होकर बहुतरूप 
होवा' इत्यादि अथवाले श्रुतिवचनों में ब्रह्म तथा प्रपञ्च का परस्पर तादात्म्य 
व्यवहार किया है । तथा 'घरः सन! अर्थात्‌ घट सद्रूप है। तथा ' घटीमाति' 
अर्थात्‌ घट चित्मकाञस्वरूप है । एवं घट इष्टः' अर्थात्‌ 'घट परम प्रिय आनन्द 
स्वरूप हैं! इत्यादि लोक में प्रचालित व्यवहार भी 'सत्‌ चित्‌, तथा “आनन्द स्व- 
रूप, ब्रह्म के साथ ऐक्याध्यास होनेहीसे होसकता है ॥ 


नन्वानंदात्मकचिदध्यासाद्वटादेरिष्टत्वव्यवहारेदुःखर्यापि त 
त्राध्यासात्तत्रापि इष्टत्वव्यवहारापत्तिरितिचेत,न,आरापे सति 
निमित्तानुसरणं नतुनिमित्तमर्तीत्यारोप इत्यभ्युपगमेन 
दःखादोसबिदंशाष्यासेप्यानंदांशाष्यासाभावात्‌ ॥ 

( शंका ) यदि आनन्द्स्वरूप चेतन में अध्यस्त होनेसे घटपटादि पदार्थों 
में इष्टत्वव्यवहार अर्थात्‌ प्रियबुद्धि होती है तो वैसेही दुःखम भी 'इष्ट' प्रिय बुद्धि हो- 
नी चाहिये । अर्थात्‌ प्रेक्षावत्‌ पुरुषको दुःखं मे इष्टं' ` दुःखं में स्यात्‌ ' इत्यादि 
प्रत्यय होने चाहिये, क्योंकि घटादिकोकी तरह दुःख भी तो उसी चेतन में 
अध्यस्त है इसलिये उक्त प्रत्यय अवश्य होना चाहिये । (समाधान) आरोप के 
प्रतीत होनेसे उसके निमित्त का अनुसरण किया जाता है अर्थात्‌ आरोपित 
पदार्थं की प्रतीतिके पश्चात्‌ उसके किनिमित्तक होनेमें विचार किया जाता है 
किन्तु आरोपके निमित्त मात्रके होनेसे आरोपके अवइ्यंभाव होनेमें नियम नहीं 
है । ऐसा हमको अनुभवानुरोधसे स्वीकार है । दुःखादिकां में ' अस्ति ' प्रत्यय 
से सत्‌’ अंश का तथा 'भाति' प्रत्ययसे चित’ अंश का अध्यास होनेसे भी 
'इष्ठ' प्रत्यय के न होनेसे 'आनन्द' अंश का अध्यास दुःखम नहीं कह सकते ॥ 


जगतिनामरूपांशद्रयव्यवहाररुतु अविद्यापरिणामात्मकनाम 
हूपसंबंधात । 


(९४) वेदान्तपरिभाषा । [विषय 


तदुक्तम-अस्ति भाति प्रियं रूपं नाम चेत्यंशपंचकम्‌ ॥ 
आद्यं अयं ब्रह्मरूपं जगद्रूपं ततोद्वयमिति ॥ 
जगत्‌ में नामरूपात्मक दो अंश का व्यवहार तो अविद्या के परिणाम स्व- 
रूप नामरूपंके सम्बन्धमात्रसे होता है । इसी वार्ताको किसी प्राचीन प्रतिष्ठित 
नेभी कहा है कि-अस्ति, भाति, प्रिय, रूप, तथा नाम, येह पाँच अंश पदार्थ 
मात्र में प्रतीत होते हैं । उनमें प्रथमंके तीन तो ब्रह्मस्वरूप हैं तथा पीछे के 
जगत्रूप हैं इति ॥ 
अथजगतो जन्मक्रमो निरूप्यते ॥ 
अब 'अथ' इत्यादि ग्रन्थ से ग्रन्थकार जगत्‌ के ( जन्म ) उत्पत्ति क्रम के 
निरूपणकी प्रतिज्ञा करते हैं ॥ 
तत्रसगांयकालेपर मे धरः पृज्यमानप्रपंचवैचिःयहेतुप्राणिकमं 
सहक्ृतोऽपरिमितानिरूपित शक्तिविशेषविशिष्टमायासहितः 
सन्नामरूपात्मकनिसिलप्रपंचं प्रथमं बुद्धावाकलय्येदं करिष्या 
मीतिसंकल्पयति “तदेक्षतबहुस्यांप्रजायेय' इति सोकामयत 
बहुस्यांप्रजायेय इत्यादिश्वतेः। तत आकाशादीनिपंचभूतानि 
अपंचीकृताने तन्मात्रपदप्रतिपाद्यानि उत्पद्यन्ते । तत्राकाश 
स्यशब्दोगुणः । वायोस्तुशब्दरुपर्शो । तेजसस्तुशब्दस्पशेरू 
पाणि। अपांतु शब्दस्पशरूपरसाः । पृथिव्यास्तुशब्दस्पशेरू 
परसगंधाः॥ 
यहाँ होनेवाले प्रपश्चकी विचित्रता के कारणीभूत जो प्राणिसमुदाय के 
अनेकप्रकारंक शुभाशुभ कर्म, उन कर्मा की सहकारतासे तथा अनन्त अनिर्व- 
चनीय शक्तिविशेषविशिष्ट माया की सहकारतासे सर्व के आद्य कालमें पर- 
मेश्वर इस नामरूपात्मक यावत्‌ अपश्चको पहले अपनी वुद्धि में जानकर 'इदं 
करिष्यामि'अर्थात' इसवुद्धिस्थ प्रपञ्चको में निर्माण करू'इत्याकारक संकल्प करता 
है । वह अझ इच्छा करता भया कि में प्रजारूपेण उत्पन्न होकर बहुत रूप होवों' 
'वह परमेश्वर कामना करता भया कि में अजारूपेण उत्पन्न हुआ बहुत रूप 
होवों' इत्यादि अथवाछे श्वतिवचनउक्त उत्पत्ति में प्रमाण हैं। एवं उक्त मकारसे 
परमेश्वर के ईक्षण संकल्प म्रयत्नके अनन्तर अपञ्चीकृत अर्थात्‌ पश्चीकरणको न 
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प्राप्त हुए आकाशादि पञ्चमहाश्चत, उत्पन्न होते हैं। उन अपञ्चीकृत आकाझादि 
पञ्चभूतों मै आकाशका शब्द' गुण है । वायुके शब्द तथा स्पर्श दो गुण हैं । 
तेजके शब्द, स्पर्श, तथा रूप, तीन गुण हैं । जळके शब्द, स्पर्श, रूप, तथा रस, 
चार गुण हैं । एवं प्रथिवीके शब्द, स्पर्श, रूप, रस, तथा गन्ध पाँचणुण हैं।१४। 


नचशन्दस्याकाशमात्रगुणत्वं वाय्वादावपितदुपछंभात्‌ नचा 
सोभ्रमःवाधकाभावात्‌ इमानिभूतानित्रिगुणमायाकाय्योणित्रि 
गुणानि गुणास्सत्त्तरजस्तमांसि एतेश्च सत्त्वगुणोपेतेः पंचभूते 
व्येस्तेः पृथक्‌ पृथक कमेण श्रोभत्वकूचभ्रूरसनम्राणानि 
पंचज्ञानेन्द्रियाणि जायंतेः। एतेभ्य पुनराकाशादिगतसात्विकां 
शेभ्यः मिठितेभ्यः मनोबुद्धघईकारचित्तानिजायंते । श्रोत्र 
दीनां पंचानां क्रमेणदिकवाताकेवरुणाहिविनोषिषठातृदेवताः 
मनआदीनां चतुणी कमेण चन्द्रचतुसुसरंकराच्युताः आयि 
छातृदेवताः॥ 
नेयायिकलोग शब्दको केवळ आकाश मात्रका गुण मानते हैं, परन्तु यह 
मन्तव्य ठीक नहीं, क्योंकि वायुआदिकोंमें भी शब्दका उपलाभ होता है। यदि 
वायुआदिकोंमें शब्दप्रतीतिकी भ्रमरूपकहें तो सोभी ठीक नहीं क्योंकि उसका 
बाध नहीं होता. यह आकाशादि पञ्चमहाभूत त्रिगुणमायाके कार्य्य होनेसे त्रिगु- 
णात्मक हैं । शुणशब्दसे सत्तरजस्तमोणुणोंका ग्रहण है । इन सखगुणप्रधान 
व्यस्त पश्चभूतोंसे अर्थात्‌ साख्चिक अंशम्रधान जुदा २ आकाशादि पश्चमूतोंसे 
कमसे जुदा जुदा श्रोत्र लक चश्ल! रसना घ्राण अर्थात्‌ आकाशकी साखिक अंश 
प्रधानसै श्रोत्र । एवंभूत वायुसे त्वक । एवंभूत तेजसे चक्षः। एवंभूत जलसे रसना 
तथा एवंभूत प्रथिवीसे प्राण यह पाश्च ज्ञानइन्द्रिय उत्पन्न होते-हैं । एवं आका- 
शादि पश्चमहाभूतोंके समुदित सात्त्विकअंशसे मनः वुद्धि अहंकार तथा चित्त ये 
चार उत्पन्न होते हैं । एवं श्रोत्रादि पांच ज्ञानइन्द्रियोके यथाक्रम दिक्‌, वायु, 
सूर्य्य,वरुण, अश्विनीकुमार ये पाँच अधिष्ठातुदेवता हैं । तथा मन आदि चतु- 
_यके ऋमसे चन्द्र,त्रह्मा,महादेव, तथा विष्णु थे चार अधिष्ठातृदेवता हैं ॥ 


एतेरेवरजोणुणोपेतेः पंचभूतेव्यस्तैयंथाक्रमं वाक्पाणिपादपा 
यूपस्थाख्यानि कर्मेन्द्रियाणि जायन्ते। तेषांच क्रमेण वह्नो 


(९६ ) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


पेनद्रमृ्युप्रजापतयोऽधिष्ठातृदेवताः, रनोगुणोपेतपंचभूतेरेव ` 
मिळितेः पंचवायवः प्राणापानव्यानोदानसमानाख्या जायन्ते; 
तत्रप्राग्गमनवान्‌, वायुःप्राणः नासादिस्थानवर्ती, अवाग्गमन 
वानपानः पाय्वादिस्थानवर्ती,विष्वग्गतिमानव्यानः अखिलश 
रीरवर्ती,ऊघ्वंगमनवानत्तमणवायुरूदानःकंठस्थानवती,अशि 
तपीताङ्नादिसमीकरणः समानः नाभिर्थानवर्ती। तेरेव 
तमोगुणोपेतेरपंचीङृगतभूतेः पेंचीकृतानि जायंते। “तासां 
रवृत्तं त्रिवृतमेकेकांकरवाणि” इतिश्रुतेः पंचीकृतोपलक्षणाथे 
त्वात्‌ ॥ 


एवं रजोअंश्प्रधान इनही व्यस्त पश्चमहाभूतोंसे यथाक्रमसे वाकू, (पाणि ) 
हस्त, पाद, ( पायु ) शुदा, तथा ( उपस्थ ) लिङ्ग ये पाँच कमइन्द्रिय उत्पन्न 
होते हैं । इन पॉर्चाके क्रमसे अग्नि, इन्द्र, उपेन्द्र यमराज तथा प्रजापति थे पाँच 
अधिष्ठातृदेवता हैं । एवं रजोगुणग्रधान इनही संमिलित पञ्चमूतोंसे माण, अपान 
व्यान, उदान, समान, यह पाँच मकारका वायु उत्पन्न होता है । उनमें प्राकू 
अर्थात्‌ आगेको गमन करनेवाले वायु का नाम प्राण' है । नासिकादि स्थानमै 
प्राण वायु रहता है । एवं 'अर्वाक्‌' अर्थात्‌ अधोगमनवाले वायुका नाम 'अपान' 
है । गुदादि स्थानमै उसका निवास है । एवं “विष्वक्‌? अर्थात्‌ सवतो गमनवाले 
वायुका नाम “व्यान” है, समग्र शरीरमें उसका निवास है । एवं जीवके लोका- 
न्तर यात्राकालमें ऊध्वं गमनवाले वायुका नाम “उदान” है । कंठस्थानमें उसका 
निवास है । खाये पीये पदार्थके पाचन करनेवाले वायुका नाम 'समान' है, नाभि 
्रदेशमें उसका निवास है । यह पूवोक्त यावत्‌ सृष्टि अपञ्चीकृत पञ्चमहाभूतोंका 
कार्य्यं है । एवं पूर्वोक्त वही अपञ्चीकृत पञश्चमहाभूत तमोणुणके प्रधान होनेसे 
पञ्चीकरणको प्राप्त होते हैं । 'उन तन्मात्रांमेसे एक एकके तीन तीन विभाग 
करताइं' इत्यादि अर्थवाली श्रुतिवचन पञश्चीकरणका उपलक्षण अर्थात्‌ सूचक है। 
भाव यह कि, यद्यपि जहाँतहोँ पुराणवचनोके सिवाय किसी प्रामाणिक शास्रमें 
पञ्चीकरणकी प्रक्रिया नहीं दीख पड़ती, किन्तुच्छान्दोग्य उपनिषदूमें भूतोंकी 
उत्पत्ति कहकर उनका 'तासांच त्रिवृतं त्रिवृतं’ इत्यादि श्रुतिवचनसे त्रिवृत कर 
णकहा है तथापि भाष्यकारकी संमतिसे च्छान्दोम्यश्रुतिप्रोक्त त्रिवृत्त करण 
पञ्चीकरणका उपलक्षण अर्थात्‌ उपलखायक है ॥ | 


परिच्छेदः ७ ] भाषादीकासमे ता. ( ९७ ) 


पंचीकरणप्रकारशचेत्थम्‌-आकाझमादोद्विधा विभज्य तयोरेक 
भागं पुनश्चतुद्धोविभज्य तेषां चतुणोमंशानां वाय्वादिषुचतुषु 
भूतेषु संयोजनं, एवं वायुंद्विधा विभज्य तयोरेकं भागं चतुद्धो 
विभज्य तेषां चतुरणामंशानामाकाशादिषु संयोजनं एवंतेज 
आदीनामपि तदेवमेकेकभूतस्यार्द स्वांशात्मकमद्धौतरं च 
तुविधभूतमयमिति .प्रथिव्यादिषु स्वांशाधिक्यात्प्रथिव्यादि 
व्यवहारः ॥ 


तदुक्तम्‌-“वेशेष्यात्ततद्वादस्तद्वाद” इति ॥ 

उस पञ्चीकरणका प्रकार ऐसे है कि, आकाशके प्रथम समान दो भाग करके 
उनेमेसे एक भागके फिर चार हिस्से करके उन चारोंभागोंको आकाशको छोडकर 
बाकी वायु आदि चारोंभूर्तोके साथ एक एक भागको मेळ देना, ऐसेही वायुके 
प्रथम समान दो भाग करके .उनमेंसे एक भागके फिर चार हिस्से करके उन चारों 
भागोंको वायुको छोडकर बाकी आकाशादि चारों भूतोंके साथ एक एक भागको 
मेळना ऐसेही तेज आदि तीनांमें भी जानलेना, एवं इस प्रकारके भूतोंके विभाग 
करनेसे भूर्तोमें आधा आधा भाग तो अपना विद्यमान रहा तथा आधा आधा माग 
अपनेसे भिन्न चारोंके मिलानसे मिला. एवं पृथिवी जढादि भूतोंमें अपने अपने 
भागके आधिक होनेसे “यह पूथिवी है? या 'यह जळ है” इत्यादि व्यवहार होता 
रहता है. इसी वार्ताको दूसरे अध्यायके चतुर्थ पादके अन्तिमसूत्रम व्यासदेवने 
भी कहा है कि, परथिवी जलादि भागोके विशेष होनेसे यह प्रथिवी है! “यह जल 
है" इत्यादि ब्यवहार होता है । 'तद्वादः' यह दुबारा पाठ अध्यायकी समाप्तिका 
सूचक है । इति ॥ 


पूर्वाक्तेरपचीकृतेठिङ्गशरीरं परलोकयात्रानिर्वाहकं मोक्षप 

य्यैतं स्थायि मनोबुद्धिभ्यासुपेतं ज्ञानेन्द्रियपंचककमे द्वियपं 

चकप्राणादिपंचकसंयुक्तं जायते । 

तदुक्तम्‌-पंचप्राणमनोबुद्धि दशेन्द्रियसमन्वितम्‌ । 
अपंचीकृतभूतोत्यं सृक्ष्मांगं भोगसाधनम्‌ ॥१॥ इति ॥ 
तञ्च द्विविधं परमपरंच । 


७ 


(९८) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


तत्रपरं हिरण्यगरभेठिगरारीरं, अपरमस्मदादिछगशरीर तत्र 
हिरण्यगभालगडारीर महत्तत्त्वम्‌ । अर्मदादालगशरारमह 
कारइत्याख्यायते ॥ 


एवं पूर्वोक्त अपञ्चीकृत पञ्चमहाभूतों से लिङ्गशरीर उत्पन्न होता हे । 
उस एिंगशरीर ही के जीवको लोक लोकान्तर में गमन होता है. इस लिंग 
झारीरकी मोक्षपय्यन्त स्थिति रहती है. तथा मनः बुद्धि श्रोत्रादि पश्च ज्ञानइन्द्र्य 
वागादि पञ्चकमइन्द्रिय, प्राणादि पंञ्च प्राणाके साथ इसको उत्पत्ति होती हे 
इसी वाता को प्राचीन आचास्येलोगोंने भी कहा है कि “पाँच प्राण मन वृद्धि 
तथा श्रोत्र वागादि दश इन्द्रियासे समन्वित तथा अपञ्चीकृत पञ्चमहाभूता 
का कार्य्य सूक्ष्मशरीर इस जीवके लोक परलोकके भोग का साधन है” ॥ १ ॥ 
वह सूक्ष्म शरीर दो प्रकार का है, एक पर सूक्ष्मशरीर है दूसरा अपर सूक्ष्मशरीर 
है, उन में ब्रह्माण्ड मात्र व्यापि होनेसे पर' तो हिरण्यगभ का लिगशरीर है 
और केवल शरीर मात्र व्यापि होनेसे अपर' अस्मदादिके लिङ्गशरीर हैं। उन में 
हिरण्यगर्भेके लिङ्गशरीर को 'महत्तत्त' तथा अस्मदादिकोंके लिङ्गशरीर को 
“अहंकार” भी कहते हैं ॥ 
एवं तमोगुणयुक्तेभ्यः पंचीकृतभूतेभ्यो भूम्यंतरिक्षस्वमंहे 
नस्तपः सत्यात्मकर्योध्वलोकसप्तकस्य अतलवितलसु 
तरतलातलरसातळ महातल पातालाख्याधोलोकसप्तकस्य 
ब्रह्मांडस्य_ जरायुजांडजस्वेदजोद्धिजाख्यचतुविधस्थूलशरी 
राणामुत्पत्तिः तत्र जरायुजानि जरायुभ्योजातानि मनुष्यप 
इवादिशरीराणि । अंडजानि अण्डेभ्योजातानि पक्षिपन्नागा 
दिशरीराणि । स्वेदजानि स्वेदाजातानि यूकामशकादीनि। 
उद्विनानि भूमिमुद्गि्यजातानि वृक्षादीनि । वृक्षादीनामपि 
पापफलभोगायतनत्वेन झारीरत्वम्‌॥ 
एवं तमोणणसंयुक्त पंचीकृत पञ्चमहाभूतों से भूलोक, अन्तरिक्षलोक 
स्वर्गलोक, महलाक, जनलोक, तपोलोक, तथा सत्यलोक, इन सात ऊपर के 
लोकोंकी उत्पत्ति होती है तथा अतललोक, बितललोक, सुतलळलोक, तलातल 
लोक, रसातललोक, महातळलोक, तथा पाताललोक, इन सात नीचेके लोकोंकी 


परिच्छेद्‌; ७ ] भाषाटीकासमेता. (९९ ) 


उत्पत्ति होती है. एवंभूत अह्ाण्डकी उत्पत्तिके अनन्तर उस में जरायुज, अण्डज, 
स्वेदज, तथा उद्भिज, इन चार प्रकारके जीबोंके स्थूल शरीरोंकी उत्पत्ति होती है । 
उनमें 'जरायुज'नाम जरायुसे उत्पन्न होनेवाले “मनुष्य' 'पझु'आदिके शरीरका है। 
'अण्डज' नाम अण्डाँसे उत्पन्न होनेवाले 'पक्षी' 'सर्प' आदि शरीरोंका है । 
'स्वेदज' नाम स्वेदसै उत्पन्न होनेवाले 'यूका' 'मच्छर' आदिके शरीरोंका है । 
एवं 'उद्धिज्ज' नाम भूमिको उद्धेदन करके उत्पन्न होनेवाले वृक्षादिकोंका है । 
वृक्षादिकोंकी भी पापफल भोगके ( आयतन ) स्थान होनेसे शरीर' कह 
संकते हैं ॥ 
तत्र परमेश्वरस्य पैचतन्मात्राद्युत्पत्तो सतदावयवोपेतरिंग 
शरीरोत्पत्तोच हिरण्यगर्भस्थूलशरीरोतपत्तोसाक्षात्कतेलं 
इत्रनिखिलप्रपंचोत्पत्तोहिरण्यगभादिद्वारा “हंताहमिमास्ति 
ख्रोदेवताः” “अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविइयनामरूपेव्याकर 
वाणि” इति श्रुतेः । हिरण्यगर्भोनाम सूतित्रयादन्यः प्रथमो 
जीवः॥ | 
स वे शरीरी प्रथमः स॒ वे पुरुष उच्यते ॥ 
आद कत्तास बताना त्रह्माग्र समवतत ॥ १ ॥ 
“हिरण्यगभ्‌ःसमवतताग्रेमूतस्य इत्यादि श्रुतेः । 
_ एवं भूतभोतिकसृष्टिनरूपिता ॥ 
उनमें पूर्वोक्त पञ्चतन्मात्रादिकां की उत्पत्ति में तथा मन बुद्धि आदि सप्तदश 
अवयवयुक्त छिङ्गशरीरकी उत्पत्तिमें एवं हिरण्यगर्भ के स्थूलशरीरकी उत्पत्ति 
में परमेश्वरको साक्षात्‌ कारणता है । अर्थात्‌ एतारश सष्टिका परमेश्वर साक्षात्‌ 
'कर्ता' रूप कारण है और बाकी यावत्‌ प्रपञ्च की उत्पत्ति मै _ परमेश्वर को 
हिरण्यगभीदिद्वारा कारणता है.( इन्त ) अर्थात्‌ हर्षपूर्वक में यह पूर्व कही 'तेजः, 
“अपू' तथा 'अन्न’ रूपी तीन देवता स्वरूप हूँ तथा 'एतदू जीव आत्मस्वरूप से 
इन में प्रवेश करके नामरूप का विस्तार करता हूँ' इत्यादि अर्थवाले श्वतिवचन 
हिरण्यगर्भादिद्वारा परमेश्वर के कर्ता होनेमें प्रमाण हैं । 'हिरण्यगर्भ' नाम 
उक्त मूर्ति तीन से भिन्न प्रथम जीवका है । “वही निश्चयपूवेक प्रथम शरीरी 
है। वही प्रथम पुरुष है । वही सम्पूर्ण भूतो. का आदिकर्ता है । वही ब्रह्मा 
रूपसे सब देवों के अग्रभाग अर्थात्‌ प्रथम वर्तमान था; १। तथा हिरण्यगर्भरूपेण 


( १०० ) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


सर्व देवों के अग्रमाग में वर्तमान था सम्पूर्ण भूतों का पतिरूपसे प्रथम वही 
उत्पन्न हुआथा” इत्यादि अर्थवाले श्रुतिवचन उक्त मूर्ति तीनसे भिन्न प्रथम जीव 
के होनेमें प्रमाण हैं इसरीतिसे भूतमौतिक सृष्टिका निरूपण किया ॥ 
इदानीं प्रठयो निरूप्यते ॥ 
अब 'इदानीं' इत्यादि ग्रन्थसे ग्रंथकार प्रलय के निरूपण की प्रतिज्ञा 
करते हैं ॥ 
प्रलयोनाम त्रेठोक्यनाश/सच चतुर्विध+नित्यः प्राकृतो नेमि 
त्तिक आत्यन्तिकश्चेति । तत्र नित्यः प्रठयः सुषुप्ति, तस्याः 
सकलकायेप्रटयरूपत्वात । धर्माधमंप्वेसंस्काराणां च तदा 
कारणात्मनावस्थानम्‌ । तेन सुपुप्तोत्थितस्य नसुखदुः 
खाद्यन॒भवानुपपत्तिःनवार्मरणानुपपत्तिः; नच सुपुप्तावन्तः 
करणस्य विनाश तदधीनप्राणादिक्रियानुपपत्तिः । वस्तुतः 
शासाद्रभावोषे तदुपलब्धेः पुरुषांतरविश्रममात्रत्वात्‌ सुप्त 
शरीरोपळंभवत्‌ ॥ 


प्रलय नाम त्रिलोकी के विनाश का है। वह विनाश चार प्रकारका है 
प्रथम नित्य है । दूसरा प्राकृत है । तीसरा नैमित्तिक है । चौथा आत्यन्तिक है। 
उनमें नित्यम्रलय तो सुषुप्तिअवस्था का नाम है । क्योंकि सुषुप्ति में भी सम्पूर्ण 
काय्यंजातका प्रलय होजाता है । जीवों के धर्म अधर्म तथा पूर्व संस्कारों का 
उस सुषुप्तिकालमें कारणरूपसे अवस्थान अर्थात्‌ स्थिति होती है । इसलिये 
सुधुप्तिसे उत्थान हुए पुरुषके सुखदुःखादिविषयक अनुभवकी अनुपपत्ति नहीं है 
किन्तु सोनेसे अनन्तर उठकर भी पूर्वे सुखदुःखादिका अनुभव बन सकताहे । 
एवं पूर्वदृष्ट पदार्थोंके स्मरणकी अनुपपत्ति भी नहीं है । किन्तु स्मरणभी बन 
सकता है । ( शंका ) प्राणोंकी निश्वास प्रशासादि क्रिया केवल अन्तःकरणही के 
अधीन है. एवं अन्तःकरणके सुषुप्तिकालमें विनाश होनेसे अर्थात्‌ स्वकारणरूपेण 
परिणत होनेसे उप्तके अधीन होनेवाली आणादि क्रियामी नहीं हुई चाहिये. 
( समाधान ) सुषुप्त पुरुषके वास्तव श्वासादिके अमाव होनेसे भी उनकी दूसरे 
जाग्रित पुरुषको उपलब्धि होनी उस जाग्रित पुरुषका विभ्रम मात्र है । अर्थात 
जैसे सुषुप्तपुरुषकी दृष्टिमें स्वशारीरसत्ताका लेशभी नहीं परन्तु दूसरा निकटस्थ 


परिच्छेद; ७ ] भाषाटीकासमेता. ( १०१) 


जाग्रित पुरुष उसीके शरीरकी भ्रान्तिसे कल्पना करता हैवैसेही सुषुप्त पुरुष की 

दृष्टिसे प्राणसत्ताके न होनेसेमी दूसरे समीपवर्ति पुरुषको ्राणसत्ताकी श्रांतिहईहै॥ 
न चेवं सुप्तस्य परेतादविशेषः सुप्तस्य हि लिगशरीरं संस्कारा 
त्मनाउत्रेववतेते परेतस्य तु छोकांतरे इति वैलक्षण्यात्‌ । यद्वा 
अंतःकरणस्यद्वेशक्ती, ज्ञानशक्तिः क्रियाशक्तिश्रेति।तत्र ज्ञान 


LANL on 


शक्तिविरिष्टान्तःकरणस्य सुषुप्तोविनाञाः, नक्रियाशक्तिविंशि 
स्येति प्राणाद्यवस्थानमविरुद्धं “यदा सुप्तः स्वप्नं न कंचनप 
शयति,अथास्मिन्प्राण एवैकधा भवति,अथेनं वाकसवेनोमभिः 


La १ 


सहाय्येति सतासोम्यतदासँपन्नो भवति, स्वमपीतो भवति 
इत्यादि श्रुतिरुक्तमुषुप्तो मानम्‌ ॥ 


( शंका ) यदि ऐसा है तो सुषुप्रपुरुषको ( परेत ) मुरदेसे अविशेष अर्थाव्‌ 
परेतसदशही होना चाहिये, ( समाधान ) सुषुप्त पुरुषका लिङ्गशरीर कारण 
रूपसे यहांही विद्यमान है और परेतपुरुषका लिंगशरीर तो जन्मान्तरीय तत्त- 
देहजनक अहष्टरूप संस्कारोसे लोकान्तरमें प्राप्त हुआ है; यही दोनोंकी परस्पर 
विलक्षणता है । ( शंका ) जाग्रित पुरुषको सुषुप्त पुरुषका शरीर तथा उसमें 
` म्राणक्रियाका भ्रमसे भान होता है, और क्मइन्द्रियोके व्यापारादिका भ्रमसे 
भान नहीं होता, इसमें विनिगमक क्या है अर्थात्‌ एकही झारीरमें किसी अंशकी 
भ्रमसे प्रतीति तथा किसी अंशकी न प्रतीति इस विषमतामें नियामक कौन है! । 
( समाधान ) अथवा ऐसे समझो कि अन्तःकरणकी शक्ति दो हैं; एक ज्ञान 
शक्ति है, दूसरी क्रियाशक्ति है । उनमें ज्ञानशक्तिविदिष्ठ अन्तःकरणका 
सुषपिकालमे विनाश होता है । क्रियाशक्ति विशिष्ट अन्तःकरणका विनाश नहीं 
होता; इस लिये सुषुपतपुरुषके प्राणादिकोंका संचार भी बन सकता हे कोई विरोध 
नहीं हे । “जब यह जीव सुषुप्तिअवस्थाको प्राप्त होता है उस काळमें कुछ भी 
*स्वभ' अर्थात्‌ शुभ या अशुभ वासना विलास नहीं देखता है।( अथ) उसके अन- 
न्तर इस प्राणसंज्ञक अन्तयांमीरूप बह्ममें अभिन्न होता है । (अथ ) उसके 
अनन्तर सुषुप्तिकालमें इस प्राणसंज्ञक अन्तर्यामिमें सम्पूर्ण संज्ञाओंके साथ वाणी 
भी विळयको ग्राप्त होती है” इत्यादि अर्थवाली कौषीतकी शाखाकी श्रुति भी 
उक्त सुषुप्तिअवस्थाम प्रमाण है, एवं “ हे सोम्य (तदा) उस सुषुप्तिकालमें यह 


( १०२ ) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


जीव सद्दप ब्रह्मके साथ ( सम्पन्न ) अभेदको प्राप्त होता है. तथा स्व' शब्द 
वाच्य हमें ( अपीत ) लीनताको प्राप्त होता है ” इत्यादि अथवाली छान्दो- 
ग्यकी श्रुतिभी उक्त सुपुप्तिमें प्रमाण है ॥ 


प्राकृतप्रल्यस्तु कार्यत्रह्मविनाशनिमित्तकः सकलकायनाशः 
यदातु प्रागेवोतपनननरहमसाश्षात्कारस्य काय्येब्रह्मणोत्रह्मांडाधि 
कारलक्षणप्रारब्धकम्मेसमात्तो विदेहकेवल्यात्मिका परामुक्तिः 
तदातछोकवासिनामप्यृत्पन्नत्रह्मसाक्षात्काराणां ब्रह्मणासहावदे 
हकेवल्यम्‌ ॥ 

“ब्रह्मणासहते सर्वेसम्प्राप्ते प्रतिसंचरे ॥ 

परस्यांते कृतात्मानः प्रविशंति परं पदम्‌ ” इतिश्रुतेः ॥ 


पाकृतमल्य नाम कार्य्य्रहझाविनाशनिमित्तक यावत्‌ कार्य्यंविनाझाका है 
अर्थात्‌ यावत्‌ कार्य्यका स्वकारणीभूत प्रकृतिमे विलयका नाम प्राकृतमलय 
हैं। यहां'कार्य्य्रह्'नाम हिरण्यगर्भ अर्थात्‌ ब्रह्मा काहे और जिस कालमें कार्य्य 
बह्मरूप प्रथम जीवको प्रथमही ब्रह्मात्मके साक्षात्कार होनेसे यावत्‌ ब्रह्माण्डों 
के स्वामित्वके सम्पादक प्रारब्धकम्मोके विनाशे अनन्तर विदेह कैवल्यात्मिका 
प्रासुक्ति होती है अर्थात्‌ जिसकालमें यदि हिरण्यगभेरूप जीवको सृष्टि 
विल्यके प्रथमही अझात्मसाक्षात्कार होजाय तो उसके ब्रह्माण्डाधिकारके 
सम्पादक प्रारब्धकर्माकी समाप्ति होती है । तथा उसकी विदेहकैवल्यआ- 
त्मिका पराझुक्ति होती है । तब उस कालमें उस हिरण्यगर्भके लोकमें अर्थात्‌ 
्रझलोकमें निवास करनेवाले जीवोंको भी ब्रह्मात्मक साक्षात्कार होनेसे उस 
हिरण्यगर्भके साथही उन जीवाँका भी विदेहकैवल्य होता है । “प्रतिसंचर अर्थात्‌ 
प्राकृतप्रलयके प्राप्त होनेसे 'पर' हिरण्यगर्भके 'अन्त' अर्थात्‌ मुक्तिकाल्में 
सत्यलोकवासी लोग कृतात्मा होकर अर्थात्‌ बझात्मतत्तसाक्षात्कारसम्पन्न 
होकर सभी ब्रह्माकें साथही परमपदको अर्थात्‌ विदेहंकैवल्यको प्राप्त होते हैँ” 
इत्यादि अर्थवाले श्रुतिवचन जीवोंके विदेहकैवल्यमें प्रमाण हैं ॥ 

La a 


एवं स्वलोकवासिभिः सह काय्यं ब्रह्मणि सुच्यमाने तदघिष्टि 
तन्नहमाण्डतदन्तवेतिनिसिललोकतदंत्ैर्तिस्थावरादीनांभोति 
कानां भूतानां च प्रकृतो मायायांच लयः, नतु ब्रह्मणि बा 


परिच्छेदः ७ ] भाषाटीकासमेता. ( १०३ ) 


घरूपविनाशस्यव त्रह्मनिष्ठत्वात्‌ । अतः प्राकृत इत्युच्यते । 
कायेत्रह्लणोदिवसावसाननिमित्तकम्रेठोक्यमात्रप्रठयः नेमि 
त्तिकप्रठ्यशअक्षणोदिवसश्रतुयुगसहस्रपरिमितकालः। “चतुय 
गसहस्राणि ब्रह्मणो दिनमुच्यते झति वचनात्‌ ॥ प्रठयकाठो 
दिवसकाठपरिमितः  राजिकालस्यदिवसकालतुल्यत्वात्‌ 
प्राकृतप्रठयेतेमित्तिकप्रठये च पुराणवचनानि ॥ 


एवं अपने लोकमें निवास करनेवाले आरणिसमुदायके साथ काय्यंत्रह्म॑क 
मुक्त होनेसे उस कार्य्यंजह्मके आश्रित यावत्‌ बह्माण्डोंका तथा उन ब्रह्मा- 
ण्डोंके अन्तर्वीति यावत्‌ छोकोंका तथा उन छोकोंके अन्तवर्ति होनेवाले 
स्थावर जंगम भूत भौतिक यावत्‌ प्राणियोंका प्रकृतिमें लय होता हे । किन्तु 
ब्रह्म नहीं होता; क्योंकि बाधरूप विनाश का बह्मनिष्ठ होनेका नियम है। 
प्रकृति म विलय होनेहीसे इसका नाम प्राकृतग्रूय है। एवं कास्येजह्मके दिवस के 
समाप्त होनेसे त्रिलोकी अर्थात्‌ भूलोक भुवर्लाक स्वलोकके विल्यमात्रका नाम 
नैमित्तिकप्रलय है।काय्यब्रह्म अर्थात्‌ अझा का दिवस,हमारे चार चार युगोंके एक 
सहखवार व्यतीत होनेसे एक दिवस होता है। “चार चार युगोंकी एक सहस 
चौंकडीका नाम अझाका दिवसहै' इत्यादि अर्थवाळे पुराण वचन उक्त अर्थमें ममाण हैं। 
एवं प्रलयकालमी दिवसकालके समानही है अर्थात्‌ जितना कालपय्यन्त बह्माका 
दिवस रहताहै उतनेही कालपय्यन्त प्रलयमी रहताहै; क्योंकि प्रलयकाल ब्रह्माका 
रात्रिकाल है और रात्रिकाल प्रायः दिवसकाल के तुल्यही होताह उक्त आकृतम, 
लयर मे तथा नैमित्तिकप्रलयम पुराणवचन प्रमाणीभूत हैं ॥ 


द्विपरात्वद्धेत्वतिकांते ब्रह्मणः परमेष्ठिनः ॥ 

तदाप्रकृतयः सप्त कल्प्यंते प्रलयाय हि॥ १ ॥ 

एष प्राकृतिको राजन्‌ प्रठयो यत्र टीयते ॥ 
इतिवचनं प्राकृतमलयेमानम्‌ । 

एष नेमित्तिकः प्रोक्तः प्रलयो यत्रविश्वसृक ॥ 

शेतेंनेतासनेनित्यमात्मसात्कृत्यचाखिलम्‌ ॥ १ ॥ 
इतिवचर्ननेमित्तिकप्रठये मानम्‌ ॥ 


( १०४ ) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


हमलोगोंके दोपराद्धके व्यतीत होनेसे अर्थात्‌ हमलोगोंके एक पराद्धवर्षके बीत- 
नेसे अह्माके पचासवर्ष होते हैं. तथा दोपराद्धवषके बीतनेसे अझाके शतवष हेतिह 
और एताहृश शतवर्षं परिमितही अह्याका आयु है.“एवं अस्मदादिकोंके दो परा 
तथा वही परमेष्ठी ब्रह्माके शतवर्षके व्यतीत होनेसे उसकालमें महत्तस्व, अहंकार- 
पंचतन्मात्रारूप सप्षप्रकृतियांका स्वकारणीभूत मूलप्रकृति अथात्‌ प्रधान विलय 
होताहै; हेराजन्‌ ! इसीका नाम प्राकृतम्रलूय है, क्योंकि इसमें यावत्‌ प्राकृत पदा- 
थाँका स्वकारणीमूत प्रकृतिमे लय होता” इत्यादि अथवाले पुराणवचन प्राकृत 
प्रलय प्रमाण हैं । एवं “जिसकालमें विश्वस्रष्टा अहा सम्पूण विश्वको स्वात्मामें 
विलय करके ' अनन्त' नामक अपने आसनपर शयन करताहै उसकालका नाम 
नैमित्तिकप्रलयकाल है। और उस विलयका नाम नैमित्तिकप्रल्य है,' इत्यादि अथ- 
वाले पुराणवचन नैमित्तिकप्रळयमें प्रमाण हैं ॥ 


तुरीयप्ररयस्तु ब्रह्मसाक्षात्कारनिमित्तकः सवेमोक्षः सचेकजी 
ववादेयुगपदेव,नानाजीववादे तु कमेण“सवेएकीभवन्ति इत्या 
दिश्र॒तेः।तत्राद्यात्रयोपि रयाः कमोपरतिनिमित्ताः, तुरीयस्तु 
ज्ञानोद्यनिमित्तः ठयोज्ञानेन सहेवेतिविशेषः एवंचतुर्विधः 
प्रलयोनिरूपितः ॥ 


एवं चतुर्थप्रलय, अह्मसाक्षात्कार निमित्तक है अर्थात्‌ ब्रह्मसाक्षात्कार होनेसे 
चौथा प्रलय होताहै, वह चतुर्थ ्रलयसर्व मोक्षस्वरूप है अर्थात्‌ अज्ञानक साथ 
यावत्‌ अञज्ञानके कार्यका विनाइास्वरूप है । वह एकजीव बाधके सिद्धान्तसे तो 
यावत्‌ कल्पित जीवाकी ना अपेक्षा कर, केवळ एक महाजीवके तस्तसाक्षात्कारसे 
युगपत्‌ अर्थात्‌ एककालावच्छेदेन यावत्‌ मलय होताहै । और नानाजीववादके 
सिद्धान्तसे तो कमक्रमसे जिस जिस जीवको तश्वसाक्षात्कार होताहै उस उसकी 
अपेक्षासे प्रय होताहै।' सम्पूर्ण जीव अपने जीवत्वभावको छोड़कर अवस्थाविशेषम 
एकरूप होतेह” इत्यादि अथवाले श्रुतिवचन उक्त चतुर्थ प्रलयमें प्रमाण हैं । इन 
चारों प्रकारके प्रल्यमें प्रथमके तीन तो प्रकृतिमें लयस्वरूपहे तथा प्राणियोके 
कम उपरतिनिमित्तक हैं। और चतुर्थ तो अह्मात्मऐकत्व ज्ञाननिमित्तक होनेसे 
ब्रह्मज्ञानंक साथशि उसका भी विलय होता है. यह इन उक्त प्रलयों में विशेष है. 
इस प्रकार से चारों प्रकारके मलय का निरूपण किया ॥ 


तस्येदानीकमो निरूप्यते ॥ 


परिच्छेदः ७ ] भाषाटीकासमेता. ( १०५) 


अब'तस्य' इत्यादि ग्रन्थ से ग्रन्थकार प्रलयके क्रमके निरूपणकी प्रतिज्ञाकरतेरे। 
भूतानां भोतिकानांच न कारणलयक्रमेण लयः कारणलयसम 
येकाय्योणामाश्रयांतराभावेनावर्थानानुपपत्तेः कितुसृष्टिक 
मविपरीतक्रमेणतत्तत्कार्यनाशेतत्तननकाहष्टनाइास्येवप्रयो 
जकतया उपादाननाइास्याप्रयोजकत्वात्‌ । अन्यथा न्याय 


मते महाप्रलये पृथिवीपरमाणुगतरूपरसादेरविनाझापत्तेः ॥ 

इस भूतभौतिक सृष्टि का जैसे नेयायिकोंने माना है कि “कारणनाशात्का- 
य्यनाशी भवति” इत्यादि विनाशक्रम नहीं है, क्योंकि यदि कारणके विनाशके 
पश्चात्‌ भाविकार्य्यं का विनाश मान लिया जाय तो घटादि कार्योंके कपालादि 
कारणके विनाशकाछ में घरादि कार्य्य का आश्रय सिवा कपालोंके कोई दूसरा 
तो दैह नहीं तौ फिर घटादि कार्य्यांकी स्थिति किसके आश्रय होगी ? अर्थात्‌ 
कार्य्यं से प्रथम कारण का विनाश मानने से कार्य्यकी कारणके विनाश से पीछे 
स्थिति नहीं बन सकती किन्तु जिस क्रम से सृष्टिकी उत्पत्ति हुई है उससे विपरीत 
क्रम से विनाश होता है घटपटादि तत्तत्‌ कार्य्यके विनाश में उस उस कार्य्यके 
जनक प्राणियोंके अदृष्टोंके विनाश ही को हेतुता है । किन्तु उपादानके विनाश 
के कार्य्यविनाश में हेतुता नहीं है अन्यथा उपादानकारणके विनाश से कार्य्य 
विनाश माननेवाले नेयायिकके मतसे महाप्रलयकाल में प्रथिवीपरमाणुगत 
रूपरसादिको का विनाश नहीं हुआ चाहिये। क्योंकि -परमाणुगत रूपरसादिकों 
को उपादानकारणीमूत परमणुओंका विनाश उसको स्वीकृत नहीं है और 
पार्थिवरूप रसादि भी उसके सिद्धान्त में नित्य नहीं हैं किन्तु तेजःसंयोग से 
उत्पन्न होनेसे 'पाकज” अर्थात्‌ अनित्य हैं इसलिये नेयायिककल्पित विनाश क्रम- 
संयुक्त नहीं है ॥ २६ ॥ 


तथाच प्रथिव्याः अप्सु, अपां तेजसिःतेजसो वायो, वायोराका 

रे, आकाशस्य जीवाहंकारे, तस्यहिरण्यगभांइकारे, तस्य 

चाविद्यायामित्येवं रूपाः प्रलयाः । तदुक्तम्‌ विष्णुपुराणे- 
जगत्प्रतिष्ठा देवषे पृथिव्यप्सु प्रलीयते ॥ 
तेजस्यापः प्रलीयंते तेजो वायो प्रलीयते ॥ १ ॥ 


( १०६) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


वायुश्च लीयते व्योम्नि तच्चाव्यक्ते प्रहीयते ॥ है 
अव्यक्ते पुरुषे ब्रह्मन्‌ निष्कले संप्रीयते ॥२॥ इति। 
एवंविधप्रलयकारणत्वंतत्पदा्थस्यत्रह्मणस्तटस्थलक्षणम्‌॥ 


किन्तु पृथिवी का जल में विलय, तथा जल का तेज में विलय तथा तेज का 
वायु में विलय; एवं वायु का आकाश में, आकाश का जीवके अहंकार में, जीवके 
अहंकार का हिरण्यग्भके अहंकार में, हिरण्यगर्भके अहंकार का अविद्या में, 
विलय होता है; इसरीति से प्रलयक्रम का मानना युक्तियुक्त है. यही प्रलय का 
स्वरूप विष्णुपुराण में भी कहा है “हे देवऋषे ! इस संसारकी प्रतिष्ठा अथात 
मूलस्थिति एसी है कि-इस पृथिवीका जल में विलय होता है, जल का तेजमें 
विलय होता है, तेज का वायु में विलय होता है, वायु का आकाश में विलय 
होता है, आकाश का अव्यक्तशब्दवाच्य जीवके अहंकार में विलय होता है तथा 
अव्यक्त का हे बहमन! आदिपुरुष हिरण्यगर्भ में विलय होता है” इत्यादि अर्थवाले 
विष्णुपुराणे वचन उक्त प्रलय में प्रमाण हैं. इस प्रकारके प्रलय का कारण होना 
“तत्‌? पदवाच्य ब्रह्म का तटस्थलक्षण है ॥ 


नन॒वेद तित्रह्मणिजगत्कारणत्वेनप्रतिपाद्यमानेसतिस प्रपं चत्रह्म 
स्यादन्यथासृषटिंवाक्यानामप्रामाण्यापत्तेरितिचेत्‌, न, नहि 
सृष्टि वाक्यानां सष्टोतात्पये कितु अद्वितीये ब्रह्मण्येव ॥ 


( शंका ) यह जो आपने “तत? पदार्थका लक्षणस्वरूप कहा सो यह क्या 
ययाथ है! कि अथवा अयथार्थ है! यदि यथार्थ कहो तो वेदान्तवचनोंसे अहझमें जग- 
तकी कारणताका प्रतिपादन होनेसे अझ सम्रपञ्चसिद्ध होगा अर्थात्‌ आपका सिद्धा- 
न्तीमूत निष्प्रपञ्च निष्कळ ब्रह्म सिद्ध नहीं होगा और यदि उक्त लक्षण स्वरूपको 
'अन्यथा' अर्थात्‌ अयथार्थ कहो तो उसके प्रतिपादक श्रृतिपुराणादिवचनोंको 
अप्रमाणता होगी. ( समाधान ) सृष्टिबोधक श्रुतिस्मृतिपुराणादि वचनोका 
सृष्टिमे तात्पय्य नहीं है । किन्तु सच्चिदानन्द परिपूर्ण अद्वितीय अह्ममें तातपर्य्य है. 
भाव यह कि जैसे भोजनार्थ शत्रुग्रहमें गमन करनेवाला पुरुष, अपने स्रेहीके 
“बिष भुक्ष्व' इत्यादे वाक्य श्रवण करनेसे उस वाक्यके अर्थको म्रकृतमें बाधित 
शोचकर प्रकृत तात्पय्ये अभावपूर्वक जत्रुगृहर्मे भोजनके निषेधपरत्व उक्त वाक्य 
को निश्चय करता है । वेसेही सष्टिप्रतिपादक वाक्योंको भी “ नेह नानाऽस्ति 


परिच्छेदः ७ ] भाषाटीकासमेता. ( १०७) 


किचन” “न निरोधो न चोत्त्पत्तिः” इत्यादि श्रुतिबोधित अर्थके प्रतिपादक होनेसे 
उनका स्वार्थमें तात्पर्य्य नहीं है किन्तु अद्वितीय अह्मपरत्व होनेसे वही उनका 
प्रतिपाद्यार्थ बन सकता है ॥ 


तत्प्रतिपत्तो कथंसृष्टेर्पयोगः इत्थं यदिसृष्टिमनुपन्यस्य 
निषेधोब्रह्मणि प्रपंचस्य प्रतिपाद्येत तदात्रह्मणि निषिद्धस्य 
प्रपंचस्य वायो प्रतिषिद्वस्य रूपस्येव ब्रह्मणोऽन्यत्रावस्थान 
राकायां ननिर्विचिकित्सम द्वितीयत्वं प्रतिप्रादितं स्यात्‌ ततः 
सृष्टिवाक्याद्वह्मोपादेयत्वत्ञानेसत्युपादानं विनाकार्यस्यान्य 
्रसद्भावरांकायां निरस्तायां नेतिनेतीत्यादिना ब्रह्मण्यपि 
तस्यासत्वोपपादनेप्रपंचस्य तुच्छत्त्वावगमे निरस्ताखिलद्वेत 
विश्रममखंडं सञच्चिदानंदेकरसं ब्रह्मसिद्धयतीति परंपरयासृ 
ष्टिवाक्यानामप्यद्वितीये ब्रह्मण्येव तात्परयेम्‌॥ 


(शंका ) उस ब्रह्मविषयक सम्यक्वोध सिद्धिके लिये सृष्टिका उपयोग क्या है? 
तथा केसे है ? ( समाधान ) इत्थं’ अर्थात्‌ इस रीतिसे ब्रहमज्ञानमें सृष्टिका उप- 
योग है कि यदि प्रथम संष्टिका ब्ह्ममें ना उपन्यास करके उसमें उसका निषेध 
किया जाय तो ब्रह्ममें निषेधित किये हुए प्रपंचका जह्मसे अन्य आधिकरणमें अव- 
स्थानका सन्देह हो सकता है अर्थात्‌ जैसे आरोपसे विना वायुमें रूपका “ वायौ 
रूपं नास्ति” इत्यादि प्रत्ययसे करा हुआ निषेध, रूपादिकोंका घटादिकोंमें अव- 
स्थान बोधन करताहै । वैसेही आरोपसे विना अझमें प्रपञ्चका निषेध, प्रपञ्चका 
आधिकरणान्तरमें सडूपिण अवस्थान बोधन करता, यदि ऐसा होता तो निःसन्देह 
ब्रह्मी आद्रितीयताका प्रतिपादन अतिकठिन होता अर्थात्‌ (निर्विचिकित्स) निःस- 
न्देह अद्वितीय ब्रह्मका प्रतिपादन न होसकता इसलिये साष्टिप्रतिपादक वाक्योंसे 
पहले बह्मउपादाननिरूपित उपादेयत्व, प्रपञ्चम सिद्ध हुआ तो अपने उपादानसे 
विना कार्यको अन्यत्र सद्गावकी शंकाके निरास होनेसे पीछे ' नेतिनेति ' इत्या- 
दि क्षतिवचनोंसे बह्ममेंभी उक्त प्रपञ्चको असच्तप्रतिपादनसे ग्रपञ्चमें तुच्छता 
निश्चय हुई तो निरस्त यावत्‌ द्वैतके विभ्रमपूवक अखण्ड सञ्चिदानन्द्‌ एकरस शुद्ध 
ब्रह्मकी सिद्धि होती है । इसरीतिसे परंपरासम्बन्धसे सृष्टिप्रतिपादक वचनोंकाभी 
अट्वितीयबह्माहीमें तात्पय्यंका अवधारण होताहै ॥ 


( १०८ ) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


उपासनाप्रकरणपठितसगुणन्नह्मवाक्यानांचोपासनाविध्यपेक्षि 
तगुणारोपमात्रपरत्वं, नगुणपरत्वम्‌ । निगुणप्रकरणपठितानां 
सगुणवाक्यानांतुनिषेधवाक्यापेक्षितनिषेध्यसंपादकत्वेनविनि 
योगइति नकिचिद्‌पिवाक्यमद्रितीयत्रह्मप्रतिपादननाविरुष्यते। 


एवं उपासनाके प्रकरणम पठित तथा सग्रुणबह्मके प्रातिपादक य एषाऽन्तरा- 
दित्ये हिरण्मयः पुरुषः ” इत्यादि श्रातिवचनोंका उपासनाविधिमें अपेक्षित जो त- 
त्तहण, ताहश शुणोंके आरोपमात्रमे तात्पय्य है । किन्तु शुर्णोके सदूपप्रतिपा- 
दनमें नहीं हे । भाव यह कि-जैसे “ योषिद्वाव गौतमाग्निः ” अर्थात्‌ है गोतम! 
( योषित्‌ ) खीमी अग्निरूपसे जानकर वीय्यरूपआहुतिके करने योग्य है' इत्यादि 
श्रतिवचनांमें त्रीमें अभिके शुणोके आरोपसे उपासना कहीहे, पैसेही गुणो 
के आरोपसे उपासनाका सर्वत्र सम्भव होनेसे ' केवलो निगुणश्च ' इत्यादि श्रति 
वचनांसे विरुद्धाथप्रतिपादन करनेवाले गुणविधायक वचर्नोको मानना युक्तियुक्त 
नहीं है । इसलिये सगुण बरह्मके प्रतिपादन करनेवाले वचनोंका चित्तकी एकाग्रता 
द्वारा अद्वितीय बह्मके बोधन हीमें तात्पस्थ निश्चय होताहे । एवं निर्गुण बह्यप्र- 
तिपादक प्रकरणम पढित भूत चामूत्त च मत्यं चामत्येंच' इत्यादि सग्रुणब्रह्मप्रति 
पादक श्वतिवचनोंका तो निषेधवचनाको अपेक्षित जो निषिध्यमान पदार्थ, ताह्श 
निषिध्यमानपदार्थसम्पादकत्वेन ` विनियोग ' उपयोग होसकताहै । अथात्‌ 
निषेधवार्क्योको निषेधनीयपदार्थकी अपेक्षा होनेसे तत्सम्पादकत्वेन सगुण 
बोधकवचन सफल हैं.इसरीतिसे किसीभी श्रृतिवचनका अद्वितीय अह्मके प्रतिपाद- 
नमें परस्पर किंचितभी विरोध नहीं है ॥ 


तदेवं स्वरूपतटस्थलक्षणठश्षितं तत्पद्वाच्यमीश्वरचेतन्यंमा 
याप्रतिबिबितमितिकेचित्‌।तेषामयमाइायः-जीवपरमेश्वरसाधा 
रणंचेतन्यमात्रंबिवं, तस्येव विबस्याऽविद्यात्मिकायां मायायां 
प्रतिविवमीश्वरचेतन्यमन्तःकरणेषु॒प्रतिबिबं जीवचैतन्यं 
“कायाँपाधिरयंजीवः कारणोपाधिरीश्वर” इति श्र॒तेः।एतन्मते 
जलाशयगतश रावगतसूयेप्रतिविवयोरिवजीव परमे थर यो भेंद 


अविद्यात्मकोपाधेव्यांपकतया तदुपाथिकेश्वरस्यापि व्याप 


परिच्छेदः ७ ] भाषाटीकासमेता. ( १०९ ) 


Co a 


कत्वं, अन्तःकरणस्य परिडिब्नतया तदुपाषिकजीवस्यापि 
परिधिन्नत्वम्‌ एतन्मतेऽविद्याृत दोषाजीवेइवपरमेशवरेपिस्युर 
पाधेः प्रतिबिबपक्षपातित्वादित्यस्वरसात्‌ ॥ 
इस प्रकारसे पूर्वोक्त स्वरूप तथा तरस्थलक्षणसे लक्षित 'तत्‌' पदके वाच्य 
इश्वरचेतन्यको कई एक विद्वान लोग “मायाप्रतिबिम्बित मानते हें । उनके 
हृदयका आशय यह है कि जीव परमेश्वर साधारण चैतन्यमात्र तो विम्बरूप 
हे । उसीही बिम्बरूप चेतनका अविद्याअपर नामक मायामें प्रतिबिम्ब पडनेसे 
उसकी इश्वरसंज्ञा होती है । तथा अन्तःकरणोंमें प्रतिबिम्ब पडनेसे जीवसंज्ञा 
होती है. “अन्तःकरणरूप कारय्यउपाधिउपहित चैतन्य का नाम जीव है. 
तथा मायारूप कारणउपाधिउपहित चैतन्य का नाम इश्वर है ” इत्यादि अर्थ 
वाला श्रतिवचन उक्त अर्थमें प्रमाण है. इस सिद्धान्तमें जलके ( आशय ) महा 
हेदगत सूय्यप्रतिबिम्बके तथा ( शराव ) कटोरे आदि अल्पपात्रगत सूय्य 
प्रतिविम्बके परस्पर मेदके सहृश' जीवं तथा परमेश्वर का मेद है. अविद्याः 
आत्मकउपाधिके व्यापक होनेसे ताइश उपाधिउपहित इश्वर मै भी व्यापकता 
, एवं, अन्तःकरणरूप उपाधिके परिच्छिन्न होनेसे ताहश उपाधिउपहित 
जीवमें भी परिच्छिन्नता है. इस पूर्वोक्त सिद्धान्तर्मे यह अस्वरस है कि अविद्या- 
कृत रागादि दोष, जैसे जीवमें प्रतीत होते हैं वैसेही इश्वर में भी प्रतीत होने 
चाहिये क्योंकि प्रतिविम्बके पक्षपाति होना अर्थात्‌ स्वगत धर्म्मांको प्रतिविम्बमें 
प्रतीत करवाना उपाधि का सहज स्वभाव है ॥ 
बिवात्मकमीश्वरचेतन्यमित्यपरे। तेपामयमाशयः-एकमेवचे 
न्यं विवत्वाक्रांतमीश्वरचेतन्यं प्रतिबिवत्वाकरांतं जीवचैतन्यं 
विवप्रतिविवकल्पनोपाधिश्रेकजीववादे अविद्या, अनेकणीव 
वादे तु अन्तःकरणान्येव अविद्यान्तःकरणरूपोपायिप्युक्तो जाव 
परभेदः उपाधिकृतदोषाश् प्रतिविबे जीवे एव वतते, नतुषिम्बे 
परमेश्वरे उपाधेः प्रतिविभपक्षपातित्वात्‌।एतन्मते se 
येस्य जलादो भासमानप्रतिबिबसूयेस्येव जीवपरयोभेदः ॥ 
इस पूर्वोक्त दोषसे विमुक्त होनेके लिये दूसरे कई एक विद्वान लोग विम्बा- 
त्मक चैतन्यही को ईश्वर चेतन मानते हैं. उनके हृदयका अभिप्राय यह है कि 
एकही चेतनमें बिम्बरूप होनेसे इश्वर' व्यवहार होता है. तथा प्रतिबिम्ब 


( ११० ) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


स्वरूप होनेसे 'जीव' व्यवहार होता है । अर्थात्‌ बिम्बत्वधमाक्रान्त विम्वरूप 
चेतन का नाम ईश्वर' है. तथा प्रतिबिम्बत्व धमोक्रान्त प्रतिबिम्बरूप चेतन 
का नाम 'जीव' है, यहाँ बिम्ब प्रतिविम्बमाव कल्पना करनेकी उपाधि 
एकजीववादके सिद्धान्त से तो अविद्याको माना है तथा नाना जीववादके 
सिद्धान्तसे अन्तःकरणोंको मानाहै । अविद्या तथा अन्तःकरणरूप उपाधि 
ग्रयुक्तही जीव अझका भेद है । अर्थात्‌ कल्पित उपाधिके उच्छेदसे प्रतिविम्ब 
स्वरूप जीव स्वकीय बिम्बस्वरूप अह्मसे पृथक स्वरूप नहीं हे । उपाधिकृत 
रागद्वेषादि यावत्‌ दोष प्रतिबिम्बात्मक जीव हीमें प्रतीत होतेर्हे किन्तु बिम्बा- 
त्मक ब्ह्ममें नहीं क्योंकि प्रतिबिम्बपक्षपाति होना, अथात्‌ स्वगतघर्माको 
प्रतिबिम्बमें प्रतीत करवाना उपाधिका सहजधम हे । इस विम्बप्रतिविम्बवाद 
रूप सिद्धान्तर्म गगनगत सूर्यैके तथा जलाशय आदिकोंमे प्रतीत हुये प्रतिबिम्ब 
स्वरूप सूय्यैकै परस्परमेदकी तरह जीवब्रह्मका भेद है अर्थात्‌ प्रतीतिमात्र हैं; 
वास्तव नहीं ॥ 
ननु ग्रीवास्थमुखस्यदपेणप्रदेश इव बिवचेतन्यस्य परमेश्व 
रस्य जीवप्रदेशेऽभावात्तस्य सर्वातर्यामित्वंनस्यादितिचेन् 
साम्रनक्षत्रस्य आकारस्य जढादोप्रतिविषितत्वे बिवभूतम 
हाकाशस्यापि जलादिप्रदेशसंबंधदशेनेन परिच्छिन्नविवस्य 
प्रतिबिबदेशासंबंधित्वेप्यपरिच्छिन्रत्रह्मविबस्य प्रतिबिबदेश 


संबंधाविरोधात ॥ 

( शंका ) जैसे ग्रीवामें होनेवाला मुख, दर्षणदेशमे नहीं है अर्थात्‌ जैसे 
ग्रीवागत सुखका दर्पणदेशमे अभाव है वैसेही यदि बिम्बचैतन्यस्वरूप परमे- 
श्वरकाभी प्रतिबिम्वस्वरूप जीवप्रदेशमें अभावमानें तो परमेश्वरमें सर्वान्तर्यामी 
पना या सर्वोपादानपना नहीं बनसकेगा, (समाधान ) ( अभ्र ) मध तथा 
` ( नक्षत्र ) तारागणके सहित आकाशका प्रतिबिम्ब, जलादिकोंमें देखनेमें आता 
है और उसके बिम्बभूत महाआकाशकाभी जलादिकोमें प्रवेशरूपसम्बन्ध अनु- 
भवसिद्ध है इसलिये परिच्छिन्न, अर्थात्‌ प्रदेशवृत्तिबिम्बका सम्बन्ध प्रति 
विम्बंदेशमें न होनेसेभी आकाशकी तरह अपरिच्छिन्न अह्मस्वरूप बिम्बकं सम्ब- 
न्धका प्रतिबिम्बप्रदेशके साथ कोई विरोध नहीं है भाव यह है कि परिच्छिन्न 
बिम्बका प्रतिविम्बप्रदेशके साथ सम्बन्ध न होनेसेभी अपरिच्छन्नविम्बके सम्ब- 
न्धका प्रतिबिम्बप्रदेशके साथ कुछ विरोध नहीं है ॥ 


परिच्छेद; ७ ] भाषाटीकासमेता. ( १११) 


नच रूपहीनस्य ब्रह्मणो नप्रतिबिबसंभवः रूपवत एव तथा 
त्वदशनादितिवाच्यम,नीरूपस्यापिरूपस्यप्रतिबिबदशेनात्‌ । 
नचनीरूपस्य द्रव्यस्य प्रतिबिबाभावनियमः आत्मनो 


्रव्यत्वाभावस्योक्तत्वात्‌ ॥ 
(शंका)रूपरहितत्रह्मका प्रतिबिम्व नहींपडसकता क्योंकि जहां तहां रूपवाले पदार्थों 
टीका प्रतिबिम्बंदेखनेमें आता है। और जो आपने आकाशका उदाहरण 
दियाहै वहभी सयुक्त नहीं हैं क्योंकि वहां प्रतिबिम्ब तो केवल अभ्र नक्षत्र आदिकों- 
काही पड़ता है;आकाश रूप रहित है;इसलिय उसमें प्रतिबिम्वसम्पादन योग्यता नहीं 
है ( समाधान ) रूपरहित पदार्थका प्रतिबिम्ब नहीं पड़ता यह कथन तुम्हारा 
मिथ्या है क्योंकि रूपराहित भी रूपका प्रतिबिम्ब देखनेमें आता दै (शंका) 
हमारा यह नियम है कि रूपरहित द्रव्यका प्रतिबिम्ब नहीं पड़ता हैं एवं रूप 
यद्यपि रूपरहित है तथापि वह द्रव्य नहीं है किन्तु गुण है इस लिये हमारे नियम 
का रूपमें व्यभिचार नहीं है ( समाधान ) यदि ऐसा है. तो आत्मा भी तो द्रव्य 
नहीं है क्योंकि आत्मामें द्रव्यत्वाभाव इम पूर्व सिद्धकर चुके हैं । भाव यह कि 
समवायिकारण होना या गुणांके आश्रय होना आपके सिद्धान्तम द्रब्यका लक्षण 
है । परन्तु आत्मा तो किसीका समवायिकारण नहीं है क्योंकि समवाय कुछ 
वस्तु नहीं है । युक्तिसे उसका सिद्ध होना दुर्घट है और नाहीं समवाय सम्बन्धसे 
आत्मामें गुणादि रहते हैं जो जिससे उसको 'समवायिकारण” या ग्रुणोंका आश्रय 
मान लिया जाय किन्तु आत्मा तो केवढो निग्ुणश्र' इत्यादि श्रातिवचनासे 
निर्णुण स्वरूप है । एवं आत्माको द्रव्यस्वरूप न होनेसे उसके प्रतिबिम्ब पड़नेमें 
कोई प्रतिरोध नहीं है ॥ 

“एकधाबहुधाचेवरऱयतेजलचन्द्रवत? 

““यथाह्ययंज्योतिरात्माविवस्वानपोभिन्नाबहुधेकीनुगच्छन” 

इत्यादिवाक्येन ब्रह्मप्रतिविवाभावानुमानस्य बाधितत्वाञ्च 

तदेवंतत्पदार्थॉनिरूपितः ॥ 

( शंका ) “ब्रह्म न प्रतिविम्बितुमईति, अचाश्चुषत्वात्‌ गन्धादिवत्‌” अर्थात्‌ 
ब्रह्मकी गन्धादिकी तरह अचाक्षुष होनेसे उसका प्रतिबिम्बमी नहीं पड़ सकता' 


इत्यादि अनुमानप्रमाणसे ब्रह्मके प्रतिबिम्बका अभाव सिद्ध होता है (समाधान) 
बह्मको द्रव्य मानकर भी अह्मके प्रतिंबिम्वके अभावकै साधक अनुमानोंका 


( ११२) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


'एकधा' अर्थात्‌ ईश्वरूपसे तथा बहुधा जीवरूपसे एकही आत्मा जल चन्द्रकी 
तरह प्रतीत होता है. जैसे “विवस्वान्‌ अर्थात्‌ सूर्य जलगत प्रतिविम्बद्वारा 
भेदको प्राप्त हुआ एक भी बहुतरूपसे प्रतीति होता है, वसँही यह ज्यांतिःस्वरूप 
आत्मा भी वास्तवसे एकरूप होनेसे भी अन्तःकरणादि उपाधियासै भदका 
प्राप्त हुआ बहुतरूपसे प्रतीत होता है” इत्यादि अर्थवाले श्रुतिवाक्योंस वाध 
हो सकता है।एवं पूर्वोक्त प्रकारसे यहाँ तक 'तत्‌' पदार्थ का निरूपण किया ह॥ 
इदानीं लँपदाथो निरूप्यते ॥ 
अब 'इदानीं' इत्यादि ग्रन्थसे ग्रन्थकार 'त्वं' पदार्थके निरूपणकी मतिज्ञा 
करते हैं ॥ का है है 
एकजीवत्रादेऽविद्याप्रतिविबो जीव) अनेकजीववाद अंतःकरण* 
प्रतिविबः करीर च जाअत्स्वमसुषुतिरूपावस्थात्रयवान्‌) तत्रजा 
हशानामेन्द्रियजन्यज्ञानावस्था अवस्थांतरे इन्द्रियाभावान्ना 
[तव्यातःदान्ट्रयजन्यज्ञानचातःकर गदतः 'र्वरूपक्षानस्याना 
दित्वात्‌ सा चांतःकरणवृत्तिरावरणाभिभवार्थत्येकं मतम्‌ ॥ 
यहां एकजीववादके सिद्धान्तसे अविद्याके प्रतिविम्बका नाम 'जीव' ह । 
तथा अनेकजीववादके सिद्धान्त से अन्तःकरण में प्रतिविम्ब का नाम 'जीव' ह । 
वह जीव जाग्रत्‌ स्वम्न तथा सुषुप्ति इन तीन अवस्थावाला है, उनमे इन्द्रियजन्य 
ज्ञानअवस्था का नाम जाग्रतअवस्या है सप्रसुपुप्ति आदि अवस्थाआन्तर मे 
इन्द्रियों का अभाव होतांहै इसलिये जाग्रत्लक्षणकी अवस्थांतर म अतिव्याप्ति नही 
यहां इन्द्रियजन्यज्ञान' अ से अन्तःकरणकी वृत्ति का ग्रहण है, किन्तु स्वरूप 
भूत ज्ञान का नहीं; : स्वरूपभूतज्ञान तो अनादि हे इसलिये उत्पन्न नहीं 
होता वह अन्तःकरणकी वृत्तिः कइएक विद्वानोंने अवरण भङ्गकै लिये मानी है 
अर्थात्‌ कइएक विद्वान्‌ लोक आवरणभड़ मात्र वृत्तिका प्रयोजन मानते हैं ॥ 
तथाहि अविद्योपहितचेतन्यस्य जीवत्वपक्षे घटाद्य 
धिष्ठानचेतन्यस्य जीवरूपतया जीवस्य सवेदाघटा 
दिभानप्रसक्तो घटाद्यवच्छिन्नचेतन्यावरकमञ्ञानं मूढाविद्या 
परतंत्रमवस्थापदवाच्यमभ्युपगन्तव्यम्‌ । एवं सति घटादेने 
` सवेदाभानप्रसंगः अनावृतचेतन्यसंबैधस्यैव भानप्रयोजकत्वात! 


परिच्छैद्‌; ७ ] भाषाटीकासमे ता. ( ११३) 


तस्यचावरणस्य सदातनत्वे कदाचिदपिषटभाने न 
स्यादिति तद्वंगे वक्तव्ये तद्धंगजनकं न चेतन्यमात्रै, तद्भास 
कस्य तदनिवतकत्वात ।नापि वृत्त्युपहितचेतन्यं परोक्षस्थ 
लेपि तब्रिवृत्त्यापत्तेरिति परोक्षवृतिव्यावृत्तवृत्तिविशेषस्यतदु 
पहितचेतन्यस्य वा5वरणभंगजनकत्वमित्यावरणाभिभवाथथा 
वृत्तिरित्युच्यते ॥ 


( तथाहि ) उसका प्रकार यह है कि, अविद्याउपहित चैतन्यके जीवपक्षमें 
अर्थात्‌ जब अविद्याउपहित चैतन्य को जीवस्वरूप माना, तौ घटपरादिकों का 
अघिष्ठानमूत चैतन्य भी जीवस्वरूप ही है इसलिये जीव को घटपटादि 
विषयों का भान सवेदाकाछ होना चाहिये; परन्तु होता तो किसी जीवको नहीं; 
याते इस आपत्तिके वारणो लिये घटादिअवच्छिन्न चैतन्यके आच्छादन 
करनेवाला तथा मूळाविद्याके वशवर्ति अवस्था’ इस पद का वाच्य कोइक 
अज्ञान' अवश्य स्वीकार करना चाहिये । एवं आवरकअज्ञानके स्वीकार करने से 
घटादि पदार्थाके सवेदा भानकी प्रसक्ति नहीं है क्योंकि पदाथमान का प्रयोजक 
अनावृत चेतन्यके साथ पदाथ का सम्बन्ध हे और आवरकअज्ञानके सत्त्वकाल 
मं घरादिचेतन्य अनावृत नहीं है, किन्तु आवृत है । ऐसे ही उस आवरकअज्ञान 
को भी यदि सदैव रहनेवाला मान लियाजाय तो घंटादि पदार्थो का कदापि 
भान नहीं हुआ चाहिये । परन्तु घटादिभाठ का होना तों सवानुभवसिद्ध है 
इसलिये उक्त आवरकअज्ञानका किसी रीतिसे भंग कहना चाहिये । उसका 
भक्षक अर्थात्‌ निवर्तक यदि चैतन्यमात्र को मानें तो उचित नहीं; क्योंकि उसके 
भासक अर्थात्‌ सत्तास्फूर्तिम्रदानेन सहायक चैतन्य में उसकी निवतकता नहीं 
बन सकती. भाव यह कि, अज्ञान को सत्तास्फूर्ति देनेवाला समानचेतन्य अज्ञान 
का विरोधि कदापि नहीं हो सकता और यदि वृत्तिउपहित चैतन्य को उक्त 
अज्ञान का निवर्तक मानें तो तौभी उचित नहीं. यदि ऐसा होय तो परोक्षस्थट 
में भी अज्ञान की निवृत्ति होनी चाहिये । इसलिये परोक्षवृत्ति से भिन्न वृत्तिविरीष 
को अथात्‌ अपरोक्षात्मकवृत्ति को अथवा वृत्तिउपहित चैतन्य को उक्त अज्ञान- 
रूप आवरणके निवतक होनेसे आवरण का ( अभिअव ) तिरस्कार करनेके लिये 
विचारशील लोगोंने अन्तःकरणकी वृत्तिको अंगीकार किया है ॥ 


संबंधाथों वृत्तिरित्यपरं मतम्‌। तत्राविद्योपाधिकोऽपरिच्छिः्नो 


(११४) वेदान्तपरिभाषा । [ विपय- 


जीवःस च घटारिप्रदेशे विद्यमानोपि घटाद्याकारापराक्षव्रात्त 

विरहदशायाँ न घटादिकमवभासयति घटादिनातस्य सवया 

भावात्‌ । तदाकाखृत्तिदशायां तु भासयति तदासबेंधसत्त्वात ॥ 

घटादि विषयोके साथ चेतनका विशेषसम्बन्ध सम्पादनक लिये वृत्तिका 
स्वीकार करना, यह दूसरा मंत है । इस सिद्धान्तमें अविद्याउपाधिक तथा अप- 
रिच्छिन्न ' अथात्‌ परिच्छेदरहित “जीव ' का स्वरूप है। वह जीव स्वरूपसे 
घरादिप्रदेशमे विद्यमान हुआभी अबतक घटादिविषयके आकार अथात घटा- 
दिविषयके अवगाहन करनेवाली अन्तःकरणकी अपरोक्षबात्ति उत्पन्न न हो तब- 
तक घटादिबिषयांको प्रकाश नहीं करता । क्योंकि घटादिविपयोकि माथ उस 
जीवचेतनका कोई विशेषसम्बन्ध नहीं है । और घटादि विपयोके अवगाहन करने- 
वाली अतःकरणकी वृत्तिके होनेसे तो उक्त जीवचतन घटादिविषयाका प्रकारा 
कर सकतोहे । क्योंकि उस कालमें उसका वृत्तिद्रागा सम्बन्ध विशेष 
विद्यमान है ॥ 

नन्वविद्योपाषिकस्यापरिच्छिन्नस्य जीवस्य स्वत एव सम 

स्तवस्तुसंबंधस्य वृत्तिविरहदशायां संबंधाभावाभिधानमसंग 

तम।असंगत्वद ए यासंबंधाभावाभिधा ने वृत्त्मनेतरमाप संबंधा 
नस्यादितिचेत उच्यते नहिवृत्तिविरहदशायां जीवस्य घटा 
दिना सह संबंधसामान्यं निषेधामः किर्ताहे घटादिभानप्रया 
जक संबंधविशेषं स च संबंधविशेषो विपयस्य जीवचेतन्यस्य 
व्यंग्यव्यंजकतालक्षणः कादाचित्कः तत्तदाकाखुत्तिनिबँधनः ॥ 

( शंका ) अविद्यारूप उपाधिवाला तथा परिच्छंदराहेत जीवचेतन, ता स्वामा- 
विकही समग्रवस्तुजातके साथ सम्बन्धवाला है उसका वृत्तिके अभावकालमें पदा- 
थकि साथ सम्बन्ध नहींहेऐसा कहना उचित नहींहे और यादि आपके चित्तम उस 
की असंगता, निराकारता, निर्विकारताको लेकर सम्बन्धके अभावकै कहनेका 
तात्पय्य होय, तो वृत्तिके उत्पन्न होनेसे पीछेभी सम्बन्ध नहीं होना चाहिये । 
क्योंकि वृत्ति कोई उसके असंगता आदि धर्मोकी विघातक नहह । (समाधान ) 
उच्यते । अन्तःकरणकी वृत्तिके अमावकालमें हम जीवचेतनका घटादिपदाथो 
के साथ सम्बन्धसामान्यका अथोत्‌ यावत्‌ सम्बन्धमात्रका निषेध नहीकरमे. 
किन्तु घरादिबिषयाके भानमें कारणीभूत किसी एक विझेषसम्बन्धका निषध 


परिच्छेदः ७ ] भाषाटी कास में ता. ( ११५ ) 


करते है । वह सम्वन्धविशेष, घटादिविषयोंका तथा जीवचैतन्यका परस्पर 
'व्यंग्यव्यज्ञकमाव' रूप है । अर्थात्‌ घटादिविषय 'व्यंजक' हैं । और जीव 
चैतन्य उनका “्यंग्य' हे । यह सम्बध घटादिविषयाकार वृत्ति निबन्धन होने 
से अर्थात्‌ विषयाकार वृत्ति प्रयोज्य होनेसे नित्य नहीं है किन्तु कदाचित्क है ॥ 
तथाहि तेजसमन्तःकरणं स्वच्छद्रव्यत्वात्‌ स्वत एव जीवचे 
न्याभिव्यंजनसमथे वटादिकं तु न तथा अस्वच्छद्रव्य 
त्वात्‌ स्वाकारगतसयागद्शाया तु वृत्त्याभभतजाब्यवधमक 
तया व्रत्त्युत्पादितचेतन्याभिव्यंजनयोग्यताअयतया च वृत्तय 
त्थानानंतरं चेतन्यमाभिव्यनक्ति ॥ 

( तथाहि ) उसका प्रकार यह है कि, तैजस अर्थात्‌ सक्तप्रधान अन्तःकरण 
स्वच्छ द्रव्यस्वरूप होनेसे स्वतःही अर्थात्‌ स्वाभाविकही जीवचैतन्यके ( अभिव्यं- 
जन ) अतिविम्ब ग्रहण की समर्थ रखता है। परन्तु घटादि पदार्थ तो तमपःप्रधान 
अस्वच्छट्रव्य हैं इसलियेस्वा माक जीवचेतन्यके प्रतिबिम्ब ग्रहण की समर्थ नहीं रखते 
और घटादिविषरयोके साथ घटादिआकार अन्तःकरणकी वृत्तिके संयोगकालमे तो 
वृत्तिद्वारा घटादिविषयगत जाब्यधर्म अर्थात्‌ आवरण दूर होता है । एवं 
आवरणनिवृत्तिपूर्वक वृत्तिने उत्पादन करी जो घटादिविषयोमें चैतन्यके 
` अभिव्यंजनकी अर्थोत्‌ प्रकाशग्रहणकी योग्यता, उस योग्यताके आश्रयभूत 
घटादिविषयोमें वृत्तिके उत्थानके अनन्तर अथात्‌ घटादिविषयावगाहिनी 
वृत्तिके उदय होनेके पीछे घटादिविषय, चैतन्यके अभिव्यंजक होते हैं । अर्थात्‌ 
चैतन्यप्रातिविम्वग्राहित्वानुकूळ व्यापारवाले घटादिक विषय होते हें ॥ 

तदुक्तं विवरणे-अंतःकरणं हिं स्वस्मिन्निव स्वसंसगिण्यपि 

घटादी चेतन्याभिव्यक्तियोग्यतामापादयतीति दृष्टंचास्व 
च्छद्रव्यस्यापि स्वच्छद्रव्यसंबंधदशायां प्रतिबिबग्राहित्वम्‌ । 

यथाकुब्यादेजेलादिसंयोगदशायाँ ८ मुखादिप्रतिविबग्राहिता . 

घटादेरभिव्यंजकत्वं च तत्प्रतिबिवग्राहित्वं चेतन्याभिव्य 

क्तत्वं च तत्र प्राताविवितत्वम्‌ ॥ 

इसी वार्ताको प्रकाशात्मस्वामीने पञ्चपादिका के विवरणमें भी कहा है, । कि 
“अन्तःकरण अपनी तरह अपने सम्बन्धि घटादिपदा्थोमें भी चैतन्यके अभिव्यं- 
जनकी अर्थात्‌ प्रतिविम्बग्रहणकी योग्यता को सम्पादन करदेता है-इति । 


(११६) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


( शंका ) अस्वच्छद्रव्यमें प्रतिबिम्बग्रहणयोग्यता संसारम दृष्ट चर नहीं 
दै । (समाधान) स्वच्छद्रव्यके साथ सम्बन्धदशार्मे अस्वच्छद्रव्यमं मी प्रतिविम्ब 
ग्रहणयोग्यता बन सकती है तथा संसारमै दृष्टचर भी है। जसे जढादिको के 
साथ संयोगकालमै ( कुब्य ) दीवार आदि अस्वच्छद्रव्योंमें भी मुखादिके प्रति- 
बिम्बग्रहणकी योग्यता अनुभवसिद्ध है । प्रकृतमें चैतन्यनिरूपित घटादिनिष्ठ 
अभिव्यंजकता केवल चैतन्यप्रतिबिम्ब ग्राहित्वस्वरूपा हे । ऐसेही घटादिनिरू- 
पित चैतन्यनिष्ठ 'अभिव्यक्तत्व' भी घटादिकोंमें प्रतिबिम्बितत्वस्वरूप दै अ 
थात्‌ चैतन्यप्रतिबिम्बग्राही होना घटादिकोंमें अभिव्येजकता है । और घर्टादि 
कॉर्मे प्रतिबिम्बित होना चैतन्यमें अभिव्यक्तता है ॥ 
एवंविधाभिव्येजकत्वसिद्धथथेमेववृत्तेरपरोक्षस्थळे बहिनि 
गेमनांगीकार'परोक्षस्थठेतु वह्वयादेवत्तिसेसगाभावेन चेतन्या 
नभिव्यंजकतया नवहबादेरपरोक्षत्वम|एतन्मतेच विषयाणाम 
परोक्षत्वं चेतन्याभिव्यंजकत्त्वमिति द्रष्टव्यम्‌।एवं जीवस्याप 
रिच्छित्नत्वेपि वृत्तः संबंधार्थत्वं निरूपितम्‌ ॥ 
अपरोक्षज्ञानस्थलमें इस पूवोक्त प्रकारकी आअभिव्यंजकता सिद्ध करने के 
लियेही अन्तःकरणकी वृत्तिका बाह्यविषयदेशमें निगमन अंगीकार किया 
और अनुमिति आदि परोक्षज्ञानस्थलमें तो अग्निआदिकोंके साथ अन्तःकर- 
णको वृत्तिका सम्बन्ध न होनेसे अभिआदि परोक्षाविपय, अपरोक्षविपयस्थलकी 
तरह उक्त चैतन्यके अभिव्यञ्जक नहीं होते इसलिये आग्ने आदिकोंम अपरोक्ष 
व्यवहार नहीं होता इस पूर्वाक्त सिद्धान्तमें विषयगत अपरोक्षता चतन्याभि 
व्यजकता' मात्र समझनी चाहिये अथात्‌ जो 'विपय' चेतन्यका अभिव्यंजक 
होगा वह इस सिद्धान्तमें प्रत्यक्ष कहा जायगा। किन्तु यहां पूर्वाक्त 'विपयस्थ 
ममात्चेतन्याभिन्नत्व' रूप अपरोक्षत्व नहीं है । इस रीतिस जीव के अपरिच्छिन्न 


अथात्‌ पारेच्छेद्शून्य होने से भी उसका घटादि विपयों के साथ सम्बन्धनिरू- 
पण करनेके लिये मध्यपाति बृत्तिका निरूपण है ॥ 


इदानीं परिच्छित्नत्वप्षे संबंधार्थकत्वं निरूप्यते ॥ 
अब इदानी इत्यादि ग्रन्थसे ग्रन्थकार जीवके परिच्छिन्नत्वपक्षमंभी त्तिक 
सम्बन्धअथकत्वके निरूपण की प्रतिज्ञा करतेंहें ॥ 


परिच्छेद; ७ ] आषाटीकासमेता, ( ११७) 


तथाहि अंतः करणोपाधिको जीवः तस्य न घटाद्युपादानताघटा 
दिदेशासंबंधात कितु बल्लेवषटाद्युपादानं तस्य मायोपहितस्य 
सकळवटायन्वायत््वात्‌।अत एव ब्रह्मणः सवज्ञता। तथाचजा 
वस्य पटाथधिष्टानंत्रह्मचेतन्याभेटमृतरेण घटाद्यवभासासंभवे 
प्राप्त तदवभासाय वटाद्यपिष्ठानबह्मचेतन्याभेदसिद्धचर्थ घटा 
याकारवात्तारष्यत ॥ ४३ ॥ 

(तथाहि)उसका प्रकार यहँहै कि अन्तःकरणउपहित या अन्तःकरण प्रतिबिम्ब या 
अन्तःकरणावच्छिन्नस्वरूप जीवहे उस जीवमें घटपटादिकोंकी उपादानतानहींबन सक 
ती क्योंकि घटपटादि विषयप्रदेशमें उसका कोई सम्बन्ध नहीं है।किन्तु घटपटादि 
यावत्‌ काय्थेजातका उपादान कारण तो ब्रह्मही बन सकता है । क्योकि वह 
माँयारूप बृहतउपाधिसे उपहित है इसलिये उसका घटपटादि यावत्‌ विषयोंके 
साथ अन्वय हो सकता है । मायाउपाधिउपहित होनेहीसे त्रह्ममें सवेज्ञता है । 
( तथाच ) इसरीतिसे जीवचैतन्यका घटादिकोंका अधिष्ठान जो चैतन्य उस 
ब्रह्मचैतन्यके साथ अभेदसे विना अर्थात्‌ जबतक जीव का ब्रह्मचैतन्यके साथ 
अभेद न मानलिया जाय तो घरपरादिकोंका अवभास असम्भव है अथ 
जीवको घरादिका अवभास बन नहीं सकता. भाव यह कि, अन्तःकरणउपहित 
जीवचेतन्य घटपटादिदेशमें अनवस्थित है अथात्‌ स्थित नहीं है । इसलिये घटा- 
दिकोके अधिष्टानभूत ब्रह्मचेतन्यके साथ उसका अभेद भी नही है अभेदके न 
होनेसे वह घटादिकोंका अवभासकभी नहीं है । उन घट्पटादिकोंके अवभास 
अथ जीवचैतन्यका ब्रह्मचेतन्यके साथ अभेद अवश्य माननीय हे. उस अमै- 
दकी सिद्धिकेलिये घटपटादिकोंके अवगाहन करनेवाली मध्यपाति अन्तःकरण 
की वृत्ति स्वीकार करी है ॥ Ei 

ननु तत्त्यापिकर्थप्रमात्चेतन्यविषयचेतन्योरभेदः संपाद्यते । 

वटान्तः करणरूपोपायिभेदेन तदवच्छित्रचेतन्ययोरभेदासंभवा 
दितिचेत्त्तेबदिवेंशनिगमनांगीकारेण वृत्यंतःकरणविषया 

गामे कदेशस्थत्वेन तदुपथेयभेदाभावस्योक्तत्वात्‌ । एवमपरो 

क्षस्थले वृत्तेमेतभेदेन विनियोग उपपादितः॥ 

( शका ) अन्तःकरणकी वृत्तिद्वारामी प्रमातृचैतन्य तथा विषयचेतन्य 
का परस्पर अभेद कैसे बन सकता है ? क्‍योंकि घटपटादिविषय तथा अन्तः- 


( ११८ ) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


करणरूप उपाविद्दयके भेद होनेसे ताइश उपाखिद्रयावच्छिन्न चेतन्यद्रयक 
परस्पर अभेदका होनाभी असम्भव है ।( समाधान ) हम अन्तःकरणकी वृत्तिका 
बहिर्देशावच्छेदेन निर्गमन अंगीकार करते हैं एवं अन्तःकरणकी वृत्ति अन्तः- 
करण तथा घटादिविषर्येकि एकदेशमे स्थित होनेसे उपाधियांके भेद होनेस 
भी 'उपधेय' अर्थात्‌ उपहितत्वेन कल्पनीय चैतन्यका भेद नहीं होता, इस 
वार्ताका हम पूर्वे सविस्तर निरूपण कर चुके हें । एवं इस पूर्वोक्त प्रकारके मत- 
भदसे अपरीक्षज्ञानस्थलमे अन्तःकरणकी वृत्तिका ( विनियाग ) उपयोग 
प्रतिपादन किया ॥ 


इन्द्रियाजन्यविषयगोचरापरोक्षान्तःकरणवृ त्त्यवस्थास्वप्रावस्था 
जाग्रदवस्थाव्यावृत्त्यथ इन्द्रियाजन्योति अविद्यावृत्तिमत्यां 
मुषुप्तो अतिव्याप्रिवारणायान्तःकरणेति सुषुप्तिनोमाविद्यागोच 
राविद्यावृत्त्यवस्था जाग्रत्र्वप्रयोरविद्याकारवृत्ते रन्तःकरणवृ 
तित्वान्न तत्रातिव्यातिः । अत्रकेचिन्मरणमू्छयोरवस्था 
न्तरत्वमाहुः अपरेतु सुषुप्तावेवतयोरंतभोवमाहुः ॥ 


एवं जाग्रत्‌अवस्था निरूपणके अनन्तर चक्षुः आदि इन्द्रियांस न उत्पन्न 
होनिवाली अथात्‌ आंगतुकदोषसे उत्पन्न होनेवाली जो घटपटादि विपयोंकि अव- 
गाइन करनेवाली अपरोक्षरूपा अन्तःकरणकी वृत्ति, ताइश वृत्तिअवस्थाका 
नाम स्वप्तअवस्था है । यहां जाग्रतअवस्थाकी व्यावृके लिये अर्थात्‌ जाग्रत्‌ 
अवस्थामें आतिव्याप्तिवारणके लिये “इन्द्रियाजन्य” इस पदका निवेश किया 
है. जाग्रतअवस्थामें विषयगोचर अपरोक्षअन्तःकरणकी वृत्तिः 'इन्द्रियाजन्य' 
नहीं है किन्तु जन्यही है; इसलिये अतिव्याप्ति नहीं है । अविद्यावृत्तिवाळी 
सुषुपतिमें स्वभअवस्थाके लक्षणकी अतिव्याप्ति वारणके लिये 'अंतःकरण' इस 
पदका छक्षणमें निवेश किया है । एवं अविद्या, अर्थात्‌ अज्ञानको अवगाहन 
करनेवाली अविद्याकी बृत्तिअवस्था का नाम सुषुप्तिअवस्था है. जाग्रत्‌ तथा 
स्वम्रअवस्था दोनोंहीमें अविद्याको अवगाहन करनेवाली वृत्ति अन्तःकरणकी 
वृत्ति है इस लिये उनदोनोंही में सुषुप्तिलक्षणकी अतिप्रसक्ति नहीं है । यहां 
अवस्थानिरूपणप्रसंगमें कईएक विद्वानलोग मरण तथा मूच्छाको अवस्था- 
आन्तर मानते हैं । और दूसरे कईएक विद्वान्‌ लोग इन दोनोंकाभी सुपुष्तिहीमे 
अन्तर्भाव मानते हैं ॥ 


परिच्छेद! ७ ] भाषाटीकासमेता. ( ११९ ) 


भाववहि भावयोस्त्वंप 


तत्र तयोरवस्थात्रयांतभावबहिभावयोस्त्व॑पदार्थनिरूपणे 
उपयोगाभावात्र तत्र प्रयत्यते तस्य च मायोपाध्यपेक्षयेकत्वं 
अन्तःकरणोपाध्यपेक्षया च नानात्वं व्यवद्दियते एतेन जीवस्या 


क हुनी 


णुत्वं प्रत्युक्तम्‌ “बुद्धेगुणेनात्मगुणेनचेव द्याराग्रमात्रोद्यवरोपि 

हषः” इत्यादोजीवस्य बुद्धिशब्दवाच्यान्तःकरणपरिमाणोपा 

घिकपरिमाणुत्वश्रवणात्‌ ॥ 

परन्तु वादियोंके इस प्रकारके परस्पर विवाद होनेसे भी इन ऊपर उक्त दोनों 
मतोंका जाग्रतआदि अवस्थात्रयके अन्तर्भाव या बहिभाव माननेसे प्रकृतमें 'त्व॑' 
पदाथके निरूपणमें कुछ उपयोग नहीं है । इसलिये हम भी मरण तथा मूच्छा 
अवस्थाको जाग्रतआदि अवस्थात्रय आन्तभांव बहिभावके विचारमें प्रयत्न नहीं 
करते वह उक्त अवस्थात्रयवाला जीव, मायारूप उपाधिकी अपेक्षा एक है 
अर्थात्‌ जीवकी उपाधि यदि माया मानें तो मायारूप उपाधिके एक होनेसे जीव 
भी एकही है । और यदि जीव की उपाधि अन्तःकरणको मानें तो अन्तःकरण 
रूप उपाधिके नाना होनेसे जीवर्म भी नाना होनेका व्यवहार हो सकता है । इस 
पूर्वोक्त प्रकारसे तथा वक्ष्यमाण हैतुसे जीवके बिमुत्वप्रदशनसै रामानुजादि कथित 
अणुजीववादका भी निरास किया । “बुद्धिआदिरूप उपाधिके अल्प परि- 
माणरूप गुणहीसे 'आराग्र मात्र ' अर्थात्‌ अल्पपरिमाण वाला जीवशास्रसे 
निश्चय होता है । और आत्मणुणसे अर्थात्‌ निरुपाधिकस्वरूप आत्माके अपरि- 
च्छिन्नत्वादि लक्षण गुणोंसे तो 'अवर' अर्थात्‌ सवेतो महान स्वरूप शास्रसे निश्चय 
होता है ” इत्यादि अर्थवाले श्रुतिवचनोंसे बुद्धिशब्दवाच्य जो अन्तःकरण 
ताइश अन्तःकरणरूप उपाधिवाले जीवका परम अणुत्व परिमाण श्रवण होता है; 
निरुपाधिक चिन्मात्रका नहीं ॥ 


सच जीवः स्वयंप्रकाशः स्वप्रावस्थामधिकृत्य “अत्रायं 
पुरुषः स्वयंज्योतिः” इतिश्च॒तेः । अनुभवरूपश्च प्रज्ञानघन 
इत्यादिश्र॒तेः । अन॒भवामीतिव्यवहारस्तु वृत्तिप्रतिबिबचेत 
न्यमादायोपपद्यते एवं त्वंपदाथा निरूपितः ॥ 

वह जीव स्वयंप्रकाश चेतनस्वरूप है । किन्तु नेयायिकोंकी तरह ज्ञान गुणवाला 


नहीं है । क्योंकि बृहदारण्यकमें स्वप्तअवस्थाके अधिकारको लेकर "अत्रायं पुरुषः 
स्वयंज्योतिः ” अर्थात्‌ 'स्वप्तअवस्थामें यह पुरुष ( स्वयंज्योतिः ) स्वयंग्रकाञ 


( १२० ) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


स्वरूपे ' इत्यादिश्रवण होताहै तथा ' वह जीव अनुभवस्वरूप ज्ञानघन अर्थात 
ज्ञानस्वरूप ' इत्यादि अर्थवारू श्रुतिवचनोसे जीवका स्वयंप्रकाश स्वरूप 
श्रवण होताहै । ( शंका ) आपके सिद्धान्तमें जीवका यदि स्वयंप्रकाश अथात्‌ 
अनुभवरूप स्वरूप है तो 'अई अनुभवामि” अर्थात्‌ ' में अनुभव करताहूं' । इत्यादि 
प्रतीति अनुभवआश्रयत्वैन होतीहै सो नहींहुईं चाहिये. ( समाधान ) अनुभवामि' 
इत्यारक व्यवहार तो वात्तेप्रतिबिम्ब चैतन्यको लेकरमी बनसकताहिभाव यह कि. 
जीवका वास्तवस्वरूप स्वयंज्योति है इसलिये बुद्धिवृत्ति प्रतिविम्व चैतन्यम 
“ अनुभवामि ' इत्यादि व्यवहारका विरोध नहीं है । एवं पूर्वोक्तप्रकारस ` त्वं ` 
पदार्थका निरूपण किया ॥ 


अघुना तत्त्वंपदार्थयोरेक्यं महावाक्यप्रतिपाद्यमभिधीयते ॥. 


अब ' अघुना ' इत्यादि ग्रन्थसै ग्रन्थकार 'प्रज्ञानंत्रह्म ' ' अहं ब्रह्मास्मि ` 
` तत्वमसि ' 'अयमात्माजह्म' इति एताइशस्वरूप ऋग्वेदादि मह्ावाक्यप्रातिपाद्य 
“तत्‌? ` त्वं › पदार्थांकी एकताके प्रतिपादनकी प्रतिज्ञा करतेंह ॥ 


ननु नाइमीश्वर इत्यादिप्रत्यक्षेण किचिज्ज्ञत्वसवंज्ञत्त्वविरुद्ध 
धमोश्रयत्वार्दिछगेन द्वासुपर्णत्यादि श्र॒त्या- 

द्वाविमोपुरुषो लोके क्षरश्चाक्षर एव च । 

क्षरः सर्वाणि भूतानि कूटस्थोऽक्षर उच्यते ॥ 
इत्यादिस्मृत्या च जीवपरभेदस्यावगतत्वेन तत्त्वमस्यादि 
वाक्यमादित्योयूपोयजमानः प्रस्तरइत्यादिवाक्यवत्‌ उप 
चरिताथमेवेति चेत्‌, न ॥ 

(शंका ) ' में इश्वर नहींहूं ' ' दुःखीहूं ' ' संसारीइ ' इत्यादिप्रत्यक्षात्मकअ 
चुभवसे ' तत्‌ ' ' त्वं ' पदार्थाका परस्पर अमेद मही है किन्तु भद हाएव जीवशरी 
परस्परं .भिन्नौ किंचिज्ज्ञत्वसज्ञत्वादिविरुद्धधर्माक्रान्तत्वात्‌ विरुद्धस्वभावत्वाज 
तेजस्तिमिरवत्‌” इत्यादि अनुमानोसेभी भेदही निश्चय होताहे । एवं “द्वासुपर्णा 
सयुजा सखाया समानं वृक्षं पारेषस्वजाते ॥ तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वस्पनश्चन्नन्यो 
मि चाकशीति” अर्थात्‌ “शरीररूप समान अर्थात्‌ एक वृक्षमें सर्वदा मित्रतासे 


एकसाथ रहनेवाले “जीव” श्वर’ रूप दो पक्षी शरीररूप वृक्षमें सदैव संलग्न रहते 
होउन दोनेमें एक जीवरूप पक्षी तो स्वादिष्ट नानाविध कर्मफलका भोग करताएँ। 


परिच्छेदः ७ ] भाषाटीकासमेता. ( १२१) 


और अन्य इश्वरविचित्र कर्म्मफलभोगको नग्रहण करताहुआ केवल प्रकाश 
करताहे ” इत्यादि अथवाले श्रतिवचनोसेभी जीवपरका भेदही सिद्ध होताहै । ऐसे 
ही “इसलोकमें क्षर तथा अक्षररूप दोही पुरुष प्रतीत होतेहे । उनमें क्षरसम्पूण 
भूतै कूटस्थ अक्षर है । इन दोर्नेसिमी उत्तमपुरुष परमात्मा भिन्न है 
इत्यादि अर्थवाले भगवङ्गीताके वचनोंसेभी जीवपरका भेदही स्पष्ट होताहैं । इस- 
लिये “ तस्वमसि ' इत्यादि वचनोंको “ आदित्योयूपः” अर्थात्‌ यह यज्ञस्तम्भ 
सूय्यरूप हे ॥ तथा “ यजमानः प्रस्तरः ” अर्थात्‌ यजमान दर्भमुष्टिस्वरूप है' 
इत्यादि वाक्योंकी तरह ( उपचरितार्थ ) गौणार्थ मानना उचित है । भाव यह 
कि जैसे आदित्यभिन्न यूपमेंभी श्रतिवचनसे गौणरूपेण आदित्यव्यवहार होतांहै 
तथा यजमानसे भिन्न दर्मसुष्टिमेंभी जैसे श्जतिबलसे गौणरूपसे यजमानव्यवहार 
होवाहे वैसेही वस्तुतो जीवपरके अमेदको सप्रमाण बाधित होनेसेभी ' तत्त्वमसि 
इत्यादिवचनोंके बलसे गौण व्यवहार होसकताहै ॥ 
भेदप्रत्यक्षस्य संभावितकरणदोषस्यासंभावितदोषवेदजन्य 
ज्ञानेन बाध्यमानत्वात्‌ । अन्यथा चंद्रगताधिकपरिमाणग्रा 
हिज्योतिःशास्रस्य चंद्रप्रादेशआहिप्रत्यक्षेण बाधापत्तेः ।पाक 
क्ते घटे रक्तोऽयं न श्याम इतिवत्सविरेषणेहीतिन्यायेन 
जीवपरभेदग्राहिप्रत्यक्षस्य विशेषणीभूतथमंभेदविषयत्वाञ्च॥ 

( समाधान ) यद्यपि आपके कथनाबुसार आपके कहे प्रमाणोंका तस्वमसि' 
इत्यादि महावार्क्योके साथ विरोध प्रतीत होताहे इसलिये मह्ावार्क्योको गौणा- 
थक मान कर व्यवस्था लगानी चाहिये तथापि व्यावहारेक भेद के साधक 
प्रत्यक्षादि प्रमाणोंके साथ वास्तविक अमेद के बोधन करनेवाले महावाक्यों का 
कुछ विरोध नहीं है । क्योंकि भेदके साक्षात्कारमें करणोंके दुष्ट होनेकी भी सम्भा 
वना होसकतीहे और वेदरूप प्रमाणको सर्वदा निर्दोष होनेसे उसमें दोषांकी 
सम्भावना नहीं होसकती इसलिये असम्भावित दोषवाला जो वेद्‌ ताहृश वेदजन्य 
ज्ञानसे प्रत्यक्षादियावत्‌ प्रमाणोंका बाध होता हँ।अन्यथा यदि शाख्रप्रमाणसे अत्य 
क्षप्रमाणकोही प्रबल मानो तो चन्द्रादि ग्रहा के अधिक प्रमाणके ग्रहण करवाने 
वाले ज्योतिःशाख्रका चन्द्रादि को प्रदेश मात्र परिमाण दिखलानेवाले प्रत्यक्ष 
प्रमाण से बाध हुआ चाहिये । ( शंका ) प्रत्यक्ष तथा शब्दप्रमाण का परस्पर 
उपजीव्यउपजीवकभाव अर्थात्‌ कारणकार्य्यभाव सर्वेतन्त्रसिद्धान्तसिद्ध है 
एवं यदि आप छाब्दप्रमाण को प्रबळ मानोंगे तो उनके उपजीव्पउपजीवक 


( १२२ ) वेदान्तपरिभाषा । [ विषय- 


भाव का भंग अवश्य होगा. (समाधान) अग्निसंयोग से रक्त हुए घट म॑ “ अयंग्क्तो 
धटो न झ्यामः” इत्याकारक प्रतीति होती है. यहां सविशेषणेहि' इत्यादि न्याय 
से अर्थात्‌ विदेषणविशिष्टमें प्रवृत होनेवाले विधिनिपेधरूप वचनां का यदि 
विशेष्यमाग में बाध प्रतीत हो तो वह विधिनिषेधविशेषण भाग मात्र में प्रवृत्त 
होकर शान्त होजाता है.जैसे पाक रक्त घट में “सोऽयं घटी रक्तो न यामः इत्यादि 
स्थला म श्यामतारक्तातादि धर्माके भेद होने से भी धर्मी विद्येष्य मात्र घटादि 
के अभेद होनेसे उक्त वाक्य का केवल इयामता रक्ततादि धर्मभेद ही म तात्पस्य 
निश्चय हाता है । वैसे ही जीवपर के भेदग्राहि प्रत्यक्ष को भी विशेषणीभूत 
अल्पज्ञत्व सवज्ञत्वादि धर्मोके अवगाहन करनेवाला होनिसे अर्थात नाहं ईश्वर: 
इत्यादि ग्रत्ययोंको केवळ विशेषणमात्र में उपक्षीण होनेसे केवल विश्ञष्य 
कग अमेदके बोधक अहँ ब्रह्मास्मि' इत्यादि वाक्यार्थ के साथ कुळ विपाध 
नहीं है ॥ 


अत एव चनानुमानमापि प्रमाणं आगमबाधात्‌, मेरुपापाण 


मयत्वानुमानवत्‌।नाप्यागमान्तरविरोधः तत्परातत्परवाक्ययोः 
तत्परवाक्यस्य बलवत्त्वेन लोकसिद्धभेदानुवादि द्वासुपर्णा 
दिवाक्यापेक्षया उपक्रमोपसंहाराद्यवगताद्वेततात्पयविशिए 
स्य तत्त्वमस्यादिवाक्यस्य प्रवलत्वात्‌ ॥ 


प्रवल आगमरूप प्रमाण से वाधित होने ही से पूर्वाक्त “जीवेखरोी परस्पर- 
भिन्नौ विरुद्धधम्माक्रान्तत्वात्‌” इत्यादि अनुमान भी भेद म प्रमाणीभृत नहीं है 
क्योंकि यदि ऐसा होय तो “ मेरुःपापाणमयःपर्वतत्वात्‌ विन्ध्यादिवत्‌" इत्यादि 
अनुमान को भी प्रमाणीभूत होना चाहिये परन्तु यह भी आगम से बाधित 
होनेसे प्रमाणीभूत नहीं है; इसलिये अकृतमें भी ऐसे ही समझना. चाहिये. एवं 
आगमआन्तरके साथभी 'तत्वमासे' आदि महावाक्यो का विरोध नहीं है क्योंकि 


क 


वाक्यों के ततंपर अतत्परत्व विचार करने से तत्परायणवाक्य म॑ प्रबलता होती ऐ। 


१ भाव यह कि भेद तो प्रत्यक्षादि प्रमाणो से ज्ञात ही है ओर शास्रको प्रमाणता ता 
अज्ञात ज्ञापकत्वेन सिद्ध हो सकती है. एवं भेदवादीके आगम को अनुवादकलेन उपक्षीण 
होनेसे उसका अद्वेताथे बोधन में तात्पय नहीं है इसलिये उसको अतत्परता है । और तरव. 
मस्यादि महावाक्य तो लोकसिद्ध अ्थेके अनुवादक नहीं हैं किन्तु अलौकिक तथा अपरे अर्थ 
के बोधक हैं इसलिये उनको तत्पर होनेसे प्रबलता है ॥ 


परिच्छेदः ७ ] भाषाटीकासमेता. ( १२३ ) 


प्रकृत में लोकप्रसिद्ध भेदके अनुवादिक 'द्वासुपणणा? इत्यादि वाक्यों से 'तत्वमसि” 

इत्यादि महावाक्यों को प्रबलता है । क्योंकि उपक्रम उपसंहारादि षड्विध 

लिङ्गोंके अनुरोधसे इनको तात्पर्य्यं का अद्वैत ही में निश्चय होता है ॥ 
नचजीवपरेक्ये विरुद्धधर्माश्रयत्वानु पपत्तिः, शीतस्येव जल 
स्योपाधिकोष्ण्याश्रयत्वत्‌ । स्वभावतो निगु्णस्येवजीव 
स्यान्तःकरणादयुपाधिककतृत्वाद्याश्रयत्वप्रतिभासीपपत्ते। य 
द्‌ च्‌ जलादो ओष्ण्यमारोपितं तदाप्रकृतेपि तुल्यम्‌। नच 
सैद्धान्तेकतेत्वस्य कचिदप्यभावादारोप्यप्रमाहितसंस्कारा 

भावे कथमारोप इतिवाच्यम्‌, ठाघवेनारोप्यविषयसँस्कार 

त्वेनेवतस्यहेतुत्वात्‌ ॥ ५५ ॥ 

( शंका ) किंचिज्ज्ञत्व सवज्ञत्व आदि विरुद्ध धर्माके आश्रयकी अनुपपत्ति 
होनेसे हम जीव इश्वरके भेदकी कल्पना करते हैं. ( समाधान ) जीवपरके वास्त- 
वसे एक होनेसे भी विरुद्धधमौँके आश्रयत्वकी अनुपपत्ति नहीं है। जैसे वास्तवसे 
शीत जछ अग्नि आदि उपाधिके सम्बन्धसे उष्ण प्रतीत होने रूगजाता, है वैसेही 
स्वरूपसे निर्गुण भी जीवमें अन्तःकरणादि उपाधिके योगसे क्तत्वभोकृत्वादि 
मिथ्याधमाकी प्रतीति होने लगजाती है । और यदि जलादिकोंमें उष्णताका 
आरोप कही अर्थात्‌ यदि अग्निगत उष्णताका जलमें मिथ्यामान मानों तो प्रकृ- 
तमें भी पैसेही अन्तःकरणगत कर्तेत्वांदि धर्माका जीवचेतनमें मिथ्याभान वन 
सकता हे. ( शंका ) आपका कहा दृष्टान्त तो विषम प्रतीत होता है। क्योंकि जैसे 
अग्रिम उष्णता स्वयंसिद्ध हे तो उसका आरोप अन्यत्र हो सकता है, वैसेही 
कतृत्वादिका होना अन्तःकरणमें स्वयंसिद्ध नहीं है किन्तु आत्मतादात्म्यापन्नही 
अन्तःकरणमें कर्तृत्वादि धर्मोका भान होता है, उससे भिन्न अनात्मपदाथांमे 
कहींभी कर्तृत्वादि धमाका सम्यक ज्ञान नहीं है तो आरोप केसे हो सकता है! 
अर्थात्‌ वेदान्तसिद्धान्तमें वास्तव कतेत्वादि धमोंके कहीं भी न होनेसे आरोप्य 
पदार्थके यथार्थज्ञानसे सम्पादित संस्कारोंके न होनेसे आरोप भी कभी नहीं हो 
सकता. ( समाधान ) जैसे सूय्यादिकिरणसम्पकसे प्रतीत हुए घटादिके अधः 
उद्धांदि भाग केवल घरादिनिष्ठ ही हैं किन्तु सूय्यादिनिष्ठ नहीं हैं. बैसेही आत्म 
सम्बन्धसे प्रतीत हुए कतेत्वादि धर्म भी केवल अन्तःकरणनिष्ट ही हैं किन्तु 

आत्मनिष्ठ नहीं है । क्योंकि वह कूटस्थ निर्विकार हैं। इसलिये कतृत्वादि धमाके 
कहीं पृथक प्रतीत न होनेसे भी उनके आत्मामं आरोपका कोई बाधक नहीं है । 


( १२४ ) वेदान्तपरिभाषा । [ विपय- 


क्योंकि लाघवसे आरोप्यबिषय संस्कारोको भ्रम ममा साधारण जन्य आरोप्य 
विषयक संस्कारत्वेन कारणता है । एवं पूर्व पूव आरोप्यविपयके संस्कार उत्तर 
उत्तर आरोपके प्रति कारण हो सकते हैं ॥ 


नच प्राथमिकारोपेकागतिः, कतृत्वाद्यध्यासप्रवाहस्यानादि 
त्वात्‌ । तत्त्वंपदवाच्ययोविशिष्टयोरक्‍्यायोगेपि लक्ष्यस्वरूप 
योरेक्यसुपपादितमेव अतएव तत्प्रतिपादकतत्त्वमस्यादि 
वाक्यानामखंडाथेत्वं सोयमित्यादिवाक्यवत्‌। नच कार्यपरा 
णामेव प्रामाण्यं चेत्रपुत्रस्तेजात इत्यादो सिद्वोपि संगतिग्रहा 
त्‌। एवं सर्वेप्रमाणाविरूद्धं तिस्मृतीतिहासपुराणप्रतिपाद्यं 
जीवपरेक्यं वेदान्तशास्रस्य विषय इतिसिद्धम्‌ । 
इतिश्रीबेदांतपरिभाषायांविषयपरिच्छेदः ॥ ७ ॥ 

( शंका ) सबसे प्रथम होनेवाले आरोपमे क्या गति होगी? अर्थात्‌ वहां 
संस्कार नहीं बनसकेंगे ( समाधान ) कठेत्वभोक्तत्वादि अध्यासका प्रवाह अना- 
दि है । इसलिये ऐसे स्थलमें सबसे प्रथम पूछनाही सिद्धान्तानभिज्ञताका सचक 
है. (शंका ) यहां जैसे आपने कहा है वैसेही रहो तथापि परस्पर विरूद्धमर्मा- 
कन्त जीव इश्वर की एकता कैसे होसकती हैं! ( समाधान ) 'तत' “त्वं' पदके 
वाच्यविशिष्टांकी ऐक्यताके न होनेस भी उनके लक्ष्यस्वरूपकी एकता वन सक 
ती है। उसका निरूपण इम पूर्व उत्तम रीतिसे करही चुके है । लक्ष्यस्वरूपक 
एक होनेहीसे 'तत्‌' लक्ष्यके प्रतिपादक तस्वमस्यादि महावाक्सोकी 'सोच्चेदेव- 
दत्त? इत्यादि वाक्योकी तरह अखण्डार्थ बोधकता हे. (शंका ) सिद्धअर्थम 
प्रयोजक वृद्धकी मवृत्ति आदिके न होनेसे वाक्यकी संगतिका ग्रहण भी नहीं 
होसकता इसलिये क्रियाऽन्वित स्वार्थपरायण वाक्योंहीमें प्रमाणना माननी 
उचित है.एवं सिद्धरूप अझ वेदान्तशास्रका प्रमेय नहीं बनसकता. ( समाधान ) 
हे चैत्र पुत्रस्तेजातः' अर्थात्‌ है चैत्र तेरे घर पुत्र उत्पन्न हुआ है । इत्यादि सि- 
द्धार्थ वाक्योंमें मी परस्पर संगतिग्रहण देखनेमे आता है। भाव यह कि यहां 
पत्रका उत्पन्न होना सिद्ध है तथापि सिद्धार्थबोधक चैत्र पुत्रस्ते जातः' इत्यादि 
वाक्यसे चैत्रके सुख मसन्नको देखकर इस पुत्रपदकी सुतपदार्थमं संगतिको 
तटस्थ पुरुष ग्रहण करलेता है इसलिये सिद्धार्थकपदमें संगतिके न ग्रहण होनका 


परिच्छेदः ८ ] भाषाटीकासमेता. ( १२५) 


नियम नहीं है एवं पूर्वोक्त मत्यक्षादि सर्व प्रमाणोंस अविरुद्ध तथा श्रुते 
स्मति इतिहास पुराणों करके प्रतिपादित जो जीवत्रह्मकी एकता वही जीव 
ब्रह्मकी एकता वेदान्तशा्रका विषय सिद्ध है ॥ 


इति आनिमेछपण्डितस्वामिगोबिन्दसिंहसा धुकृते आयभाषावि- 
भूषितवेदान्तपरिभाषामकाश्ञे विषयपरिच्छेदः ॥ ७ ॥ 


[म 





ge हि हाजाका कामारये sr, 





अथ प्रयोजनपरिच्छेदः ८. 
< DCT Cor 
सुखमात्यन्तिकं यत्तद्डद्धिग्राह्ममतीन्द्रियम्‌ ॥ 
प्रयोजनं परं प्राप्तं वन्दे श्रीगुरुनानकम्‌ ॥ १ ॥ 
इदानीं प्रयोजनं निरूप्यते ॥ १ ॥ 

अब 'इदानीं' इत्यादि ग्रन्थसे ग्रन्थकार प्रयोजनके निरूपणकी प्रतिज्ञा 
करते हैं ॥ 

यद्वगर्त सत्स्ववृत्तितयेष्यते तत्प्रयोजनम्‌।तच्चद्विविधं,सुरूयं 

गोणंचेति।तत्र सुखदुःखाभाषो सुख्यंप्रयोजनम्‌। तदन्यतरसा 

धनं गोगं प्रयोजनम।सुखं चद्विविषंसातिशयं निरतिशयंचेति। 

तत्र सातिशयं सुखं विषयानुषंगजनितान्तःकरणवृत्तितारत 

म्यकृतानंदलेशाविभोवविशेषः ' 'एतस्येवानंदस्यान्यानिभूता 

निमात्राबुपजीवंति_ इत्यादिश्रुतेः निरतिशयं सुखंच ब्रह्मेव 

“आनंदोब्रह्मेतिव्यजानात्‌” “विज्ञानमानन्दंत्रह्म” इतिश्र॒तेः ॥ 

जो जाना हुआ हरएक जीवकी 'ममइदंं स्यात इत्याकारक स्ववृत्तित्वेन इच्छा 
के विषय हो उसका नाम प्रयोजन’ है । वह दो प्रकारका है ! एक मुख्य है, 
दूसरा गौण है. उनमें सुख तथा दुःखका अमाव ये दो. मुख्य प्रयोजन 
हैं। इन दोनोंमेंसे किसीएकके साधनका नाम गौणप्रयोजन दै । उनमें सुख दो 
प्रकारका है । एक सातिशयसुख है, दूसरा निरातिशयसुख है । उनमें रूपरसादि 
विषयों के सम्बन्धसे उत्पन्न हुये अन्तःकरणकी वृत्तिकी न्यूनआविकता 
कृत आनन्दलेशके आविरभावविशेषका नाम सातिशयआनन्द है । “इसी- 


( १२६ ) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रयोजन - 


महा आनन्दस्वरूप परमात्माके आनन्दलेशकी ग्रहण करत हुये सम्पूर्ण प्राणी 
जीवनको प्राप्त होत हैं” इत्यादि अथेवालै श्वतिवचन उक्त आनन्दम प्रमाण ह । 
दूसरा निरतिशयसुख तो स्वयं परमात्माही हे । “आनन्दस्वरूप ब्रह्महा जानन 
योग्यहे” “विज्ञान तथा आनन्दस्वरूप तह्म है”'इत्यादि अथवाले श्रुतिवचन त्रह्मक 
आनन्दस्वरूप होनेमें प्रमाण हैं ॥ । 
आनंदात्मकब्रह्मावाप्तिश्व मोक्ष” शोकनिवृत्तिश्व तल्नवेदत्रह्नव 
भवाति इंति “तरतिशोकमात्मवित्‌ इत्यादेखुतेः । नतुलाकां 
~ जन्यवेषयि ~ कानंदोवा ॥ र 
तरावापिः, तजन्यवैषयिकानंदो मोक्षः, तस्य कृतकत्वेना 
नित्यत्वेमुक्तस्य पुनरावृत्त्यापत्तेः॥ 

एवं आनन्दात्मक ब्रह्मस्वरूपकी आप्तिहीका नाम मोक्ष है । अथवा शक 
निवृत्ति अर्थात्‌ अनर्थहेतुक अविद्यानिवृत्तिहीका नाम माक्ष ह । ब्रह्मवे 
बह्मरूपही है” “आत्मवेत्ताशोकसे मुक्त होता है” इत्यादि अर्थवाले श्रुतिवचन 
उक्तअर्थमें प्रमाण हैं । किन्तु लोकान्तरमें प्राप्त होनेका नाम मोक्ष नहीं ह । 
अथवा लोकान्तरमें प्रापतिजन्य विषर्यासे उत्पन्न होनेवाळे आनन्दविदषका 
नामभी मोक्ष नहीं है । क्योंकि इस दोनों म्रकारके मोक्षक्र स्वरूपम 'कृतकत्व 
है अर्थात्‌ जन्यत्व है । और जो भावरूपजन्य होता हँ वह नियमम अनित्य 
होता है. एवं इस प्रकारके मोक्षे स्वरूप माननेसे मुक्तपुरुषकीभी पुनरावृत्त 
अर्थात्‌ सुक्तकाभी संसारचक्रमें आवागवन होना चाहिये ॥ 

ननु त्वन्मतेप्यानंदावापेरन्थेनिवृत्तेश्च सादित्वेतुल्योदापः, 

अनादित्वेमोक्षसुदिश्य श्रवणादौ प्रतृतत्यनुपपत्तिरितिचेत, नः 

सिद्ध्स्येवत्रह्मस्यरूपस्य मोक्षस्यासिद्धात्वश्रमेण तत्साधन 
प्रृत्तयुपपत्तेः अनथनिवृत्तिरप्यधिष्ठानभूतत्रह्मस्वरूपतया सि 
द्वेवलोकेपिप्राप्तप्राप्तिपरिहतपरिहारयोः प्रयोजनत्वं टएमेव ॥ 

( शंका )यह दोष आपके सिद्धान्तमें भी तो समानही हैं क्‍योंकि आपके 
सिद्धान्तमे भी परमानन्दस्वरूपकी प्राप्ति तथा समूळ अनर्थकी निवृत्ति मादि 
है। के तुल्यही दोष है। और यदि आप उसका सादि ना मानों किन्तु 
अनादि मानों तो मोक्षके उद्देश्यसे अधिकारी पुरुषकी श्रवण मनन आदिकां्म 
प्रवृत्ति नहीं हुई चाहिये । ( समाधान ) हमारे सिद्धान्तमें ब्रह्मस्वरूप माझ 
वस्तुतः स्वतःसिद्ध है उस सिद्धही अह्मस्वरूप मोक्षमें असिद्धत्वके भ्रमसे उसके 


परिच्छेद; ८ ] भाषाटीकासमेता ( १२७) 


साधनम प्रवृत्तमी बन सकती है. ( शंका ) यद्यपि आनन्दस्वरूप अहा स्वत 
सिद्ध है उसकी प्राप्तिभी स्वतगसैद्ध सम्भव होसकती है तथापि समूल अनर्थकी 
निवृत्ति तो अभावस्वरूपा है वह स्वयंसिद्ध कैसे होसकती है? ( समाधान ) समूल 
अनथका निवृत्तिमी अधिष्ठानभूत ब्रह्मस्वरूपाही है इसलिये उसकाभी स्वयं 
सिद्ध होना सम्भव ह ( शका ) स्वतःसिद्ध वस्तुमे पुरुषाथ देखनेम नहीं आता 
याद मोक्षमा आपका ऐसाही हे तो उसमें पुरुषाथ सिद्ध न होगा ( समाधान ) 
ठोकमेभी तो प्राप्त वस्तुकी प्राप्ति तथा परिहृत वस्तुके परिहारपूवेक प्रयोजन 
देखनेमें आता है ॥ 


यथाहस्तगतविस्मृतसुवणादो तवहस्ते सुबर्णमित्याप्तोपदे 
शादप्राप्तमिवपाप्रोति । यथावा वढयितचरणायांरजो सपत्व 
भ्रमवतोनायंसपे इत्याप्तवाक्यात्‌ परिट्टतस्येवसर्पस्यपरिहारः 
एवं प्राप्तस्याप्यानंदस्य॒ प्रातिः परिद्धतस्याप्यनथेस्य 
निवृत्तिः मोक्षः प्रयोजनम्‌ ॥ 


जैसे हाथमें पहरी सुवर्णकी अंगूठीको कार्य्यआन्तरमें प्रवृत्त हुआ पुरुष 

भूल जाय तो उसके हाथमे देखकर समीपवर्ति दूसरा पुरुष उसको उसीके हाथमे 
दिखलादे तो उसको वह अंगूठी मानों अप्राप्तसी प्राप्त हुई प्रतीत होती है 
अथवा जेसे मन्दअन्धकार दशामे किसी माग चलते पृरुषके चरणोंमें अक- 
स्मात्‌ सपाकार कोमळ रज्जु का वेष्टन हो जाय तो उस पुरुषको उसमें सप 
भ्रम होवे तो समीपवार्ते दूसरा पुरुष उसमें उसको यह निश्चय करादे कि यह 
सर्प नहीं है किन्तु रञ्जु है तो इत्यादि स्थलमै परिहत स्वरूपही सर्पका परिहार 
प्रतीत होता है ऐसेही प्रकृतमेंभी नित्यप्राप्त आनन्दस्वरूपहीकी प्राप्ति तथा 
नित्यनिवृत्तस्वरूप समूल अनर्थहीकी निवृत्तिस्वरूप मोक्षको प्रयोजन कह 
कह सकते हैं ॥ ५ ॥ 


तमेवविदित्त्वा LAS 


स च ज्ञानेकसाध्यः “तमेवविदित्त्वाऽतिमृत्त्युमेति नान्यः पंथा 
विद्यतेऽयनाय” इतिश्रुतेः । अज्ञाननिवृत्तज्ञानेकसाष्यत्वनिय 
माञ्च।तचचज्ञानं ब्रह्मात्मेक्यगोचरम्‌। “अभयं वेजनकप्राप्तोसि 
तदात्मानमेवावेदहं ब्रह्मास्मि’ इतिश्रुतेः । “तत्त्वमस्यादिवा 
क्योत्थं ज्ञानंमोक्षस्यसाधनम्‌' इति नारदीयवचनाञ्च ॥ 


( १२८ ) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रयोजन- 


वह मोक्ष ब्रह्मज्ञानही साध्य है अर्थात्‌ अह्मज्ञानही मोक्षक। हतु हे । उस ब्रह्म 
स्वरूप आत्माहीको जानकर यह पुरुष ( अतिमत्युँ ) मृत्युका उल्लंघन कर सक- 
ताह सिवा इसके और कोई मोक्षका मार्गही नहीं है ” इत्यादि अर्थवाले श्रुति- 
वचन उक्त अथमें प्रमाण हैं । वन्ध इस जीवको अज्ञानकृत है आर अज्ञानकी 
निवृत्ति सिवा ज्ञानके उपायान्तरसे होतीही नहीं. इस युक्तिसेभी उक्त अर्थहीकी 
सिद्धि होतीहे । वह अज्ञान का निवर्तक ज्ञानभी ब्रह्ममात्माकी पकतांक अब 
गाहन करनेवाला होना चाहिये. “ हे जनक ! उक्त आत्माको तुमने ब्रह्मरूप 
निश्चय किया तो अभयको प्राप्तहुआ” इत्यादे अथवाले श्रुतिवचन ब्रह्म आत्म- 
एकत्वज्ञानमें प्रमाण हैं । और “तच्तमस्यादि वाक्योंसे उत्पन्न हुआ ब्रह्मात्म 
एकत्वज्ञानही इस जीवकी मोक्षका कारण है” इत्यादि अर्थवाले नारदस्सृतिके 
वचनभी उक्त अर्थमें प्रमाणी भूत ॥ 


तच्च ज्ञानमपरोक्षरूपं परोक्षतवेऽपरोकषश्रमनिवतेकत्वाजुप पत्तेः। 

तच्चापरोकषज्ञानंतत्त्वमस्यादिवाक्यादितिकेचित्‌ मनननिदि 

घ्यासनसंस्कृतान्तःकरणादेवेत्यपरे।तत्र पूवाचाय्याणामयमा 

शयः संविदापरोक्ष्यं नकरणविशेषोत्पत्तिनिबंधनम, किन्तु 

प्रमेयविशेषनिबंधनमित्युपपादितम्‌॥ 

वह ब्रह्मात्मएकत्वज्ञान भी अपरोक्षरूपसे विवक्षित हं क्योकि परोक्षज्ञानम 
अपरोक्षभ्रमके दूर करनेका सामर्थ्य नहीं है उस अपरोक्ष ज्ञानका मादुभाव भी कई 
एकाविद्वानलोग तच्वमसि आदि महावाक्यांसे मानतेहें । और दूसरे कइ एक विद्वान 
लोग मनन तथा निदिघ्यासनसे संस्कृत अर्थात्‌ शुद्ध हुप अन्तःकरण हासे 
अपरोक्षज्ञानका उद्भव मानतेहेँ । इनमें प्रथम तस्वमस्यादि वाक्योंसे अपरोक्ष ज्ञान 
मानने वाळे विद्वानोका अभिप्राय यहंहै । कि ज्ञानका अपरोक्ष होना कुछ कारण 
विशेष उत्पत्तिअधीन नहीं है अर्थात अमुक २ करण हीसे अपरीक्षज्ञान हातादै 
अन्यथा नहीं होता, ऐसा नियम नहीं है । किन्तु ज्ञानकी परोक्षता या अपराक्षता 
प्रमेयाविषयके अधीन होतीहै; इस वार्ताको हम पूर्व प्रत्यक्षपरिच्छेद हीमि सावि- 
स्तर कह चुकेहें ॥ 


तथाच ब्रह्मणः प्रमातृजीवाभिन्नतयातद्गोचरं शब्दजन्यज्ञान 
मप्यपरोक्षं, अत एव प्रतर्देनाधिकरणेप्रतदनप्रति“प्राणोस्मिप्र 
ज्ञात्मातं मामायुरमृतसुपास्व' इतीन्द्रप्रोक्तवाक्ये प्राणशब्दस्य 


परिच्छेदः ८ ] भाषाटीकासमेता. ( १२९ ) 


ब्रह्मपरत्वे निश्चिते सति मामुपास्वेत्यस्मच्छब्दानुपपात्तिमा 

शंक्य तदुत्तरत्वेन प्रवृत्ते “शाख्रदृश्यातूपदेशोवामदेववत्‌” 

इत्यत्रसूते शास्रीमा दृष्टिः शाख्नहष्टिरितितत्त्वमस्यादिवा 

क्यजन्यमहं ब्रह्मेतिज्ञानं टप्िशब्देनोकमिति ॥ 

इस रीतिसे जब ज्ञानकी अपरोक्षता प्रमेय विषय विशेष निवन्धन हुई तो 
रको वस्तुतः प्रमातृजीवसे अभिन्नरूप होनेसे उसको विषय करनेवाला 'तत्त्व- 
मसि' आदि वाक्यजन्य झाब्दज्ञानभी अपरोक्षही है । शाब्दज्ञानके अपरोक्ष 
होनेहीसे प्रतदनाधिकरणमें अर्थात्‌ शारीरक प्रथम अध्यायके प्रथम पादके “प्राण 
स्तथा$्नुगमात?' २८ । इत्याकारक सूत्रके “माणो$स्मि” इत्यादि विषयवाक्यमे 
प्रतर्दनके मति इन्द्रने यह कहा कि-* में प्राणस्वरूपहूं. मेंहदी अज्ञात्म स्वरूपहूं तथा 
मैही आयुः तथा अमृतस्वरूप हूँ, ऐसे मुझकी हे प्रत्न! तू उपासना कर” इस 
द्न्द्रके कहे वचनमें 'प्राण' शब्दको विचारसे ब्रह्मगाचकत्व निश्चय होनेके पीछे 
'मामुपास्व' अर्थात्‌ है प्रतददन! तू मेरी उपासनाकर' इत्याकारक 'अस्मद' शब्दकी 
प्रवृत्ति नहीं हो सकती. माव यह कि जो ब्रह्म प्राण' शब्दका वाच्य है वह 'अस्मद्‌' 
शब्दका वाच्य कदापि नहीं हो सकता ऐसी शंका हुई तो इस शंकाके उत्तर 
रूपसै प्रवृत्त हुआ जा “शास्त्रदृष्टया तूपदेशो वामदेववत्‌” ३० यह अग्रिम 
सूत्र, इस सूत्रमं 'शास्रीया दृष्टिः शास्रदष्टिः' अथात्‌ 'तक्वमासे' आदि शास्रसे 
उत्पन्न होनेवाली जो ' में बह्मस्वरूपहूं' इत्याकारिका ब्रह्मात्मविपयक अभेदावगा- 
हिनी बुद्धिः उस बुद्धिहीको दृश्टिशब्दसे कहा है । अर्थात्‌ जैसे वामदेवने शाख- 
दृष्टिसे 'अहं सूय्योऽभवमहं मनुः' *मेंही सूर्य्यरूप हुआ तथा मेंहदी मनुरूप हुआ 
पसा कहा था वैसेही इन्द्रने मी जह्मात्मके एकत्वके तात्पर्य्यसे प्रतदनको 'मासु- 
पास्ब' यह वचन कह दिया; इस लिये कुछ दोष नहीं है ॥ 


अन्येषां त्वयमाशयः-करणविशेषनिबंधनमेव ज्ञानानां प्रत्य- 
क्त्वम्‌, नविषयविशेषनिबंधनम्‌ एकस्मिन्नेवसूक्ष्मवर्तुनि पटु 
करणापट्करणयोः प्रत्यक्षत्वाप्रत्यक्षत्वव्यवहारदशेनात्‌ । 
तथाच संवित्साक्षात्त्वे इन्द्रियजन्यत्वस्येव प्रयोजकतया 
नशब्दजन्यज्ञानस्यापरोक्षत्वम्‌ ॥ 

> 


( १३० ) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रयोजन- 


और दूसरे कई एक आचार्य्य वाचस्पतिमिश्रके अनुयायी विद्वानाका यह 
विचार है कि करगविशेष अधीनही ज्ञानमात्रमें प्रत्यक्षता होती हे किन्तु जानका 
प्रत्यक्ष होना विषय विशेष अधीन नहीं है । क्योंकि एकही सृक्ष्मवस्तुका पदुकरण 
वाले पुरुषको अर्थात्‌ जिसके नेत्रादि इन्द्रिय स्वच्छहा उसका साक्षात्कार हाताह । 
और जिसके नेत्रादि इन्द्रिय स्वच्छ न हों उसपुरुपको उसवस्तुका साक्षात्कार नहीं 
होता इसरीतिसे संवित्‌ साक्षात्कारत्वावच्छि्रकं प्रति नियमे ` इन्द्रियजन्य 
त्वहीको कारणता होनेसे शब्दजन्यज्ञानमं अपरोक्षता नहीं वनसकती ॥ 


्रह्मसाक्षात्कारेपिमनननिदिध्यासनसंस्कृतं मनएवकरणं “मन 
सेवानुद्रष्टव्यः” इत्यादिश्र॒ते। मनोऽगम्यत्वश्वतिश्चासंस्कृतम 
नोविषया। नचेवम्‌ ,त्रह्मण ओपनिपदत्वानुपपत्तिः अस्मदु 
क्तमनसोवेदजन्यज्ञानानन्तरमेवप्रवृत्ततयावेदोपजीवितत्त्वात ॥ 


एवं अह्मसाक्षात्कारके मतिभी मनन तथा निदिघ्यासनमे शुद्धहुए मनहीका 
कारणताहै । “वह परमात्मा मनहीसे देखनेयोग्य है” इत्यादि अथवाले श्रातिवचन 
उक्तअर्थमें प्रमाण हैं । ( शंका ) “यतो वाचो निवतेन्तेऽप्राप्य मनसा सह" अशात 
“ जिस परमेश्वरको न प्राप्त होकर मनके सहित वाणीवर्ग पीछे चला आनाह ' 
इत्यादि अथवाले श्रुतिवचर्नोकी क्या व्यवस्था होगी !( समाधान ) मनफे अविषय 
कहनेवाले ' यतोवाचो ' इत्यादि श्रतिवचन अशुद्ध मनपर समझने चाहिये । 
अर्थात्‌ परमात्मा असंस्कृत मनके विपय नहीं हैं. ( शंका ) आपका कहा उचित है 
परन्तु परमेश्वरका तो “तं त्वौपनिषदं पुरुष पृच्छामि इत्यादि श्रतिवचनासि कवळ 
उपनिषद्प्रतिपायत्व तथा उपनिषद एकगम्पल श्रवण होवाँह, ( समाधान ) 
हमारा कहा अझात्मविषयक मानसिक साक्षात्कार ता 'तत्तवर्मास ' इत्यादि वेदः 
 वाक्यजन्य शाब्दबोध होनेसे अनन्तर होताहै इसलिये वेद उपजीवी है अर्थात भद 
उसका सहकारी कारण है ॥ | 


वेदानुपजीविमानांतरगम्यत्वस्येव वेदगम्यत्वविरोधित्वात 
शास्त्रदष्टिसूम्रमाप अह्मविषयमानसप्रत्यक्षस्थ शासत्रप्रयोजक- 
त्वादुपपद्यते ॥ 
तदुक्तम--आपिसंराधनेसूञ्ाच्छास्राथव्यानजाप्रमा 
शास्रदश्मितातांतुवेति वाचस्पतिः पर इति ॥ १ ॥ 


परिच्छेदः ८ ] भाषाटीकासमेता. ( १३१) 


इसलिये जिन अनुमानादि प्रमाणआन्तरांम वेद सहकारी कारण नहीं है, उन 
प्रमार्णाके विषय होना ही अह्मके वेंदेकगम्यत्वका विरोधी है । ब्रह्म- 
विषयक मानसम्रत्यक्षमें शास्रको सहकारिकारणता होनेहीसे “शाखदृष्टया 
तूपदेशो वामदेववत्‌” इस सूत्रकी भी व्यवस्था सम्यक्‌ होसकती है । क्योंकि 
यहां शाख्रदृष्ट' पदसे शाखप्रयोज्य मानसप्रत्यक्षही का ग्रहण है । इसीवार्ता 
को भामती' की व्याख्या कल्पतरुकार श्रीअमलानन्दसरस्वती भी कहते हैं 
कि, वेदान्तशास्रारथेध्यानसे उत्पन्न होनेवाला प्रमाज्ञानी शाखदष्ट' शब्द 
से माना है अथात्‌ 'शाखदृष्टया तूपदेशो वामदेववत्‌” इस सूत्रगत शास्र- 
इष्टि’ शब्दसे अभिमत है । परन्तु उस शास्राथध्यानसे उत्पन्न होनेवाली शास्र- 
ष्टिको एक वाचस्पतिमिश्रही अच्छीतरहसे जानते है । यदि कहो कि शाख्राथ 
ध्याबस उत्पन्न होनेवाली ममाहीका नाम शास्रह्ृष्टि' है, इसमें प्रमाण क्या है! 
तो इसका उत्तर यह है कि “अपि संराधने अत्यक्षानुमानाम्याम” ( २४-अ०३ 
पा०२) यह शारीरक सूत्रही इसमें प्रमाण है, अथ इस सूत्रका यह है कि-संराधन- 
कालम भी अथात्‌ भक्तिपूवक ध्यान प्रणिधानादिके अनुष्ठानकालमें भी 
प्रत्यक्षअनुमान द्वारा अथात्‌ श्रृतिस्सृतिद्रारा निरस्त समस्त प्रपञ्च ब्रह्मस्वरूप 
आत्माको योगिलोग देखते है अथात्‌ साक्षात्कार करते हें-इति॥ भाव यह कि, इस 
सूत्रमे सूत्रकारन श्रुतिस्मृतिद्वाराही त्रहझात्मविषयक साक्षात्कारका होना योगि- 
लोगोंको लिखा है इस लिये वाचस्पतिमिश्रका कथन परमप्रमाणिक तथा सयु- 
क्तिक है ॥ 

तच्चज्ञानं पापक्षयात्‌ । सचकमोंनुष्टानादितिपरंपरयाकमेणां 


LADS 


विनियोगः। अत एव “तमेतंवेदानुवचनेन त्राह्मणाविविदिषाति 
यज्ञेनदानेनतपसाऽनाझकेन इत्यादिश्रुतिः, “कषायेकमेभिः 
पक्के ततोज्ञानं प्रवतेते ” इत्यादिस्मृतिश्च संगच्छते ॥ 

वह अह्मात्मएकत्वज्ञान इस पुरुषके पापक्षय होनेसे होता है। इस पुरुषके 


पापों का क्षय भी विहितकमोंके अनुष्ठानसे होता है । इस लिये एवं परंपरा 
सम्बन्धसे कमी का भी ब्रह्मात्मएकत्वज्ञान में उपयोग है । कर्माके परंपराविनि- 
योग होने ही से “उसी इस परमेश्वर को ब्राह्मणलोग वेदाकि पठनपाठनसे जानने 
की इच्छा करते हें । तथा यज्ञां से दान से हितमित मेध्यादि अशनरूप अनाशक 
तपसे जाननेकी इच्छा करते हैं” इत्यादि अथवाले श्रतिषचन तथा “ शुभ कर्मों 


( १३२ ) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रयोजन- 


द्वारा रागद्वेषरूप काषायके परिपक्क होने से अर्थात्‌ रागद्वेषके शेपावस्थापन्न 

होनेसे पुरुष में ज्ञान प्रवृत्त होताहै अर्थात्‌ अधिकारी पुरुषमें अह्मआत्मसाक्षात्कारकी 

योग्यता होती है! इत्यादि अर्थवाले स्मृतिवचन भी संगत हो सकते हैं 
एवं श्रवणमनननिदिध्यासनान्यपि ज्ञानसाधनानि मेत्रेयी 
ब्राह्मणे“आत्मावा भरेद्रएव्यः इति दशेनमनूद्य तत्साधनत्वेन 
“श्रोतव्यो मंतव्यो निदिध्यासितव्य” इति श्रवणमनननि 
दिध्यासनानां विधानात । तत्र श्रवणं नामवेदांतानामद्रितीये 
श्रह्मणि तात्पयोवधारणानुकूठमानसीक्रिया। मननं नाम शब्दा 
वधारितेःर्थ मानांतरविरोधशंकायां ततब्रिराकरणानुकूलतर्का- | 
त्मज्ञानननकोमानसोव्यापारः|निदिध्यासनं नाम अनादिदुवा 
सनया विषयेष्वाकृष्यमाणचित्तस्य विषयेभ्यो5पकृष्यात्मवि 
पयकस्थेयोनुकूलो मानसो व्यापारः ॥ 


जैसे कर्मों का तत्त्वज्ञान में उपयोग कहा इसी प्रकार श्रवण मनन तथा निदि- 
ध्यासन को भी आत्मज्ञानकी हेतुता है बृहदारण्यकके मैत्रेयी ब्राह्मण में याज्ञवल्क्यने 
“अरे मैत्रेयि! आत्मा ही एक देखने योग्य है” इत्यादि अर्थवाले वचनों स आत्म 
दशन का अनुवाद करके उसके साधनरूप से “श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः" 
इत्यादि वचनो से श्रवण मनन तथा निदिध्यासन का विधान किया हे उन म श्रवण 
नाम वेदान्तवचनोंके अद्वितीयब्रह में तात्पर्य्यंअवधारणानुकूल मानसी क्रिया 
विशेष का है । और शब्द से निश्चित किये अर्थ में यदि प्रमाणान्तरके साथ विरोधकी 
शंका होय तो उस विरोधके निराकरणानुकूल जो तर्क, ताहश तर्क सहकृत आत्म- 
तानजनक मानसव्यापारविशेष का नाम 'मनन' है। एवं अनादि दु्वासनाओंके 
वशसे विषयोंमें खैंचे हुए चित्त को विषयों से हटकर उस चित्तके आत्मविषयक 
स्थिरीकरणानुकूल मानसव्यापार विशेषका नाम 'निदिध्यासन है ॥ 


तत्र निदिध्यासनं अहसाक्षात्कारेसाक्षात्कारणं “ तेष्यानयो 
गावुगताअपञ्यन्‌ देवात्मशक्ति स्वशुणेनिगूढां” इत्यादिश्रतेः। 
निदिध्यासने च मननंहेतुः, अकृतमननस्याथेदात्याभावेन 


परिच्छेदः ८ ] भाषाटीकासमेता. ( १३३) 


तद्विषयेनिदिष्यासनायोगात्‌ ।मनने च शरवणं हेतुः्वणाभा 
वेतात्पयानिश्चयेन शाब्दज्ञानाभावेन श्र॒ताथेविषयकयुक्तत्वायु 
क्तत्वनिश्चयानुकूलमननायोगात्‌ ॥ 


इनमें निदिघ्यासनको बरह्मसाक्षात्कारमें साक्षात्कारणता हैं। वे योगीलीग ध्यान 
योगको माप्त हुये निर्मलत्वादि स्वगुणोसे निगूढित अर्थात्‌ व्याप्तदेवात्मशक्तिको 
देखतेथे ” इत्यादि अर्थवाले श्रुतिवचन उक्तअर्थमे प्रमाण हें । एवं निदिष्यासनमें 
मननको कारणता है । क्योंकि जिस अधिकारी पुरुषने मनन नहीं कियाहै उसके 
हृदयमें अर्थकी हृढताके न होनेसे उस अर्थविषे उस पुरुषका निदिध्यासन कदापि 
नहीं बनसकता; ऐसेही मननमें श्रवणको कारणता है। क्यांकिजबतक अधिकारी पुरुष 
श्रव न करे तबतक उसको तात्पर्य निश्चयके न होनेसे शान्दवोधभी नहीं होता 
एवं श्रृतअर्थमें युक्तत्वअयुक्तत्वके निश्चयानुकूल मननभी नहीं बनसकता ॥ 


एतानि जीण्यपि ज्ञानोत्पत्तो कारणानीति केचिदाचायों 
ऊचिरे।अपरेतु श्रवणं प्रधानम्‌।मनननिदिप्यासनयोस्तुश्रवणा 
त्पराचीनयोरपि श्रवणफलब्रहझदरननिवतेकतया आरादुपका 
रकांगत्वमित्याहः तदप्यंगत्वं न तात्तीयरेषत्वरूपं तस्य 
श्रत्याद्यन्यतमप्रमाणगम्यस्य प्रकृते श्रृत्याद्यन्यतमाभावे 
ऽसंभवात्‌ ॥ 


इस रीतिसे साक्षात्‌ परंपरासम्बन्धस श्रवणादि तीनाही आत्मज्ञानकी उत्प- 
त्तिमें कारणीभूत हैं. यह कईएक वाचस्पतिमिश्रानुयायी आचार्स्यलोगांका 
कथन है और पञ्चपादिकाकी व्याख्या विवरणकार श्रीप्रकाशात्मघतिका सिद्धान्त 
तो यह है कि, श्रवणको सबसे प्रधानता है।और मनननिदिष्यासनको तो श्रवणके 
अनन्तरमावी होनेसेभी श्रवणका फल जो अहसाक्षात्कार उस ब्रह्मसाक्षात्कारके 
सम्पादक होनेसे एक ' आरात्‌ ' अर्थात्‌ श्रवणके समीपवर्ति उपकारकत्वेन अंग- 
ताहै.यह प्रकृतमें कही मनननिदिध्यासनमें अंगताभी पूवमीमांसाके तृतीय अध्याये 
निरूपित ' शेषत्व” रूपाअंगताकी तरह नहीं है । क्योंकि तृतीयअध्यायमे कही 
' शेषत्व ' रूपा अँगता श्रतिलिंगादि प्रमार्णासे जानीजातीहै । और प्रकृतमँ 
मनन निदिध्यासनमें अंगता जाननेकेलिये श्रुतिलिंगादिकोके न हौनेसै तीसरे 
अध्यायमें कही शेषत्वरूपा अंगताकाभी असंभव है ॥ 


(१३४) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रयोजन- 


तथाहि,त्रीहिभियेजेत'दघ्राजुहोति इत्यादाविवमनननिदिच्या 
सनयोरंगत्वे न काचित्तृतीयाश्चतिरस्ति, नापि“बहिदेवसदनं 
दामि” त्यादिमंत्राणां ब्हिःखंडनप्रकाशनसामथ्येवत्‌ किचि 
हिंगमस्ति॥ 

(तथाहि ) उसका प्रकार यहहै कि, जैसे “यजमान त्रीहिसे यजन करे दिस 
यजनकरे”इत्यादै अर्थवाले बचनोंमें निरपेक्षरवस्वरूप तृतीया विभक्तिरूपा श्वाते है. 
बैसेही मनन निदिध्यासनमें अंगताकी बोधक प्रकृतमें कोइ ठतीया श्वाते नहीं हँ । 
अथवा जैसे “ हेवर्हिः दर्भ ! मे तेरेका देवगृह निर्माणा्थ छेदन करताइ' इत्यादि 
अर्थवाले मन्त्रोंसे शब्दोंकी सामर्थ्यहीसे वर्हिः खण्ड प्रकाशन होता ह, वसंही प्रकृ- 
तमें कोई शब्दसामर्थ्यरूप लिद्रभी नहीं है ॥ 

नापि प्रदेशांतरपठितग्रवग्येस्यग्निष्टोमेप्रवृणक्तीतिवाक्यव 
च्छुवणानुवादेन मनननिदिध्यासनयोःविनियोजकं किचिद्वा 
क्यमस्ति नापि'दशपूणमासाभ्यां स्वगेकामायजेत इतिवाक्या 
वगतफलसाधनताकदरोपूणमासप्रकरणे प्रयाजादीनामिव 
फलसाधनत्वेनावगतस्य श्रवणस्य प्रकरणे मनननिदिध्यास- 
नयोराम्नानम्‌॥ 


अथवा जैसे म्रदेशआन्तरमें पढ़े हुए 'प्रवर्ग्य' नामक कमविशेषम अग्निष्टोम 
प्रवृणक्ति' इत्यादि वाक्यद्वारा आग्रेष्टोम नामक यागकी अंगता बोधन होती है. 
बैसेही प्रकृतमें श्रवणके अनुवादसे मनन तथा निदिध्यासनका विनियोजक कोई 
वाक्य भी नहीं है । अथवा जैसे “स्वगंकी कामनावाला पुरुष दर्झपूणीमास 
नामक यागसे यजन करे” इत्यादि अर्थवाले वाक्यसे दर्दापूर्णमास नामक यागमे 
जानी हुई स्वर्गरूप फलकी साधनता उसी दशपूर्णमासके प्रकरणमें पढे पञ्चपयाज 
तथा पश्चअनुयाजोंमें भी मकरणसे कल्पना कर लीजाती है अर्थात्‌ जैसे किसी 
एक कमेवोधक वाक्यमें फलका श्रवण होय और उसी वाक्यके समीपवर्ति उसी 
अंकरणमें तत्सहकारी या स्वतन्त्र कर्मवोधक वाक्यान्तरमें फलका श्रवण न 
होय तो उस कमेंमें उस प्रकरणपठित कमेके फलहीसे फलवत्ता समझी जाती है 
भाव यह कि, जैसे प्रयाजादि कर्मका पृथक्‌ फल कुछ नहीं है; किन्तु दर्शपूर्णमाम के 


परिच्छेदः ८ ] भाषाटीकासमेता. ( १२५) 


स्वगरूप फलहीसे फलवता है परन्तु इसवार्ताका लाभ प्रकरणसे होता है । वैसे 

प्रकृतम फलसाधनत्वेन जाने हुए श्रवणके प्रकरणमे मनन तथा निदिध्यासनका 

पाठ भी नहीं है ॥ १७ ॥ 
ननु द्रष्टव्य इति दशेनानुवादेन श्रवणे विहिते सति फलवत्तया 
अवणप्रकरणे तत्सब्रिधावाम्रातयोमनननिद्ध्यासनयोश्रया 
जन्यायेन प्रकरणादेवांगतेति चेतःन ते ध्यानयोगानुगता अप 
शयन्नित्यादि श्रुत्यंतरे ध्यानस्य दशेनसाधनत्वेनावगतस्यांगा- 
कांक्षायां प्रयाजन्यायेन अवणमननयोरेवांगतापत्तेः क्रमस- 
माख्ये च दूरनिरस्ते ॥ 

* ( शंका ) द्रष्टव्यः इस कथनसे दर्शनके अनुवादसे श्रवण का विधान प्रतीत 
होता है, एवं फलवाले श्रवणके प्रकरणमें उसीके समीप पठित मनन तथा निदि 
ध्यासनकी प्रयाजानुयाज न्यायसै प्रकरणसे ही अंगता होय तो हानि क्या है! 
( समाधान ) “तेध्यानयोगानुगता अपश्यन”' अथात्‌ “वै योगीलोग ध्यानयाग- 
परायण हुए आत्मदशन करते भये ” इत्यादि अथवाले श्रुतिवचनोंसे ध्यानमें 
दर्शनसाधनता का निश्चय होता है.एवं यहां भी अंगोंकी आकांक्षा करी जाय तो 
प्रयाजन्यायसे प्रकरणहीसे श्रवण तथा मनन दोनोंकी निदिध्यासनकीही अंगता 
हानी चाहिये । इसलिये अंगअंगिभाव की कल्पना करनी निरथंक है। एवं जैसे 
श्रुतिलिड्रवाक्यप्रकरण का प्रकृतमें कुछ उपयोग नहीं है वैसेही क्रम तथा 
समाख्याका भी जानलेना अर्थात्‌ क्रमसमाख्याका भी पूव प्रमाणोंकी तरह 
निरास ही समझना ॥ 


किचप्रयाजादावंगत्वविचारः सप्रयोजनःपू्व पक्षेविकृतिषु न प्रया- 
जायनुष्ठानं सिद्धांते तु तत्रापि तदनुष्ठानमिति प्रकृतेतु 
श्रवणं न कस्यचित्यकृतिः येन मनननिदिध्यासनयोस्तत्रा 
प्यनुष्टानमंगत्वविचारफठं भवेत्‌ तस्मान्न तातीयशेषत्वं 
मनननिदिध्यासनयोः ॥ १९ ॥ 


'किश्च' यहाँ और भी वक्तव्य है कि प्रयाजादिकों में अंगता का विचार 
डर ७ Se ६ १७ [दिको ~ 
सप्रयोजन है अर्थात्‌ सार्थक है; क्योंकि पूर्वपक्ष में' अर्थात्‌ प्रयाजादिकों में दर्श- 


( १३६ ) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रयोजन- 


पूर्णमासनिरूपित अंगत्वके अभावपक्ष में सौय्ययागादि विकृतियोमे प्रया- 
जादिका अनुष्ठान नहीं है और सिद्धान्त में तो अर्थात्‌ प्रयाजादिकों में दशपूण मास 
निरूपित अंगत्वपक्ष में तो सौय्यांदि विकृतियागों में भी प्रयाजादि का अनुष्ठानहै 
परन्तु प्रकृत में अर्थात्‌ द्रष्टव्य’ इत्यादि वाक्य में श्रवण तो किसीकी प्रकृति 
नहीं है. जो जिस से मनन तथा निदिध्यासन का अनुष्ठान उन श्रवणकी विकृति 
यॉमें भी अंगत्व विचारके फल को लाभ करे, इसलिये तृतीय अध्याय उक्त 
'शेषत्व' अर्थात्‌ अंगता मनन निदिध्यासन में नहीं बन सकती ॥ 


कितु यथाघटादिकायेमृत्पिडादीनां प्रधानकारणता चक्रा 
दीनां सहकारिकारणतेति प्राधान्याप्राधान्यव्यपदेशः तथा 
श्रवणमनननिदिध्यासनानामपीति मंतव्यं सूचितं चेतद्विवर 
णाचायेंः शक्तितात्पय॑विशिष्ट शब्दावधारणं प्रमेयावगमं प्रत्य 
व्यवधानेनकारणंभवतिप्रमाणस्य प्रमेयावगमंप्रत्यव्यवधानात्‌ ॥ 
किन्तु जैसे घटादि काय्यनिरूपित मृत्पिण्डादिको में प्रधानकारणता है तथा 


चक्र चीवरादिको में सहकारी कारणता है. इसरीति से प्राधान्य तथा अप्राधान्य 
का व्यवहार होता है. वैसे ही श्रवण मनन निदिघ्यासनोंमें भी समझ लेना चाहिये 
अर्थात्‌ श्रवण में आत्मद्शनके प्रति प्रधानकारणता है तथा मनन निदिध्यासन 
में सहकारिकारणता है. इसी वातो को विवरणाचाय्य श्रीमकाझात्मयतिजीम 
भी सूचन किया है कि, शक्ति तथा तात्पय्यविशिष्ट शब्द का अवधारण अर्थात्‌ 
निश्चय करना ही प्रमेयविषयक निश्चयके प्रति व्यवधान से रहित कारण है 
अर्थात्‌ शक्तितात्पय्यविशिष्ट शब्द अवधारणके अव्यवहित उत्तर अवश्य प्रमेय- 
विषयक निश्चय ही होता है; क्योंकि ममेयविषयक निश्चयत्वावच्छिन्नक प्रति 
प्रमाण में अव्यवधानरूप से कारणता अवश्य रहती है ॥ 


मनननिदिध्यासनेतु चित्तस्य प्रत्यगात्मप्रवणता संस्कारप 
रिनिष्पन्नतदेकाग्रवृत्तिकायेद्रारेण ब्रह्मानुभवहेतुतां प्रतिप 
यते इति फलंप्रत्यव्यवहितकरणस्य विश्िष्टशब्दावधारण 
स्य व्यवहिते मनननिदिध्यासने तदंगेऽगीक्रियते इति ॥ 


और मनन तथा निदिध्यासन तो परम्परा अर्थात्‌ अन्तःकरणकी एकाग्र वृत्ति- 
रूप कार्यद्वारा अझात्मविषयक अनुभवकी हेतुताको ग्राप्त होते हैं । वह अन्त 


परिच्छेदः ८ ] भाषाटीकासमैता ( १३७) 


करणकी एकाग्र वृत्तिमी चित्तके प्रत्यगात्मविषयक प्रवाहाकार संस्कारोसे समु 
द्रूत होती हे । उसी एकाग्रवृत्तिरूप कार्य्यद्वारा अह्मविषयक अनुभवमें मनन 
निदिध्यासनको भी हेतुता है । एवं ब्रह्मात्मएकत्वरूप फलके प्रति व्यवधानराहित 
कारणता शक्तितात्पय्येविशिष्ट शब्दहीमे निश्चय हई तो व्यवधानसै उपयुक्त 
होनेवाले मनन तथा निदिध्यासनमें श्रवणकी अंगता अंगीकार करी है-इति। 'अंगी 
क्रियेते' यहांतक विवरणके पाठकी आनुपूर्वी है 
अवणादिषु च मुम॒क्षणामधिकारः काम्ये कमोणि फलका 
मस्याधिकारित्वात । मुमुक्षायांच नित्यानित्यवस्तुर्विवेकस्ये 
हामुत्राथफठभोगविरागस्य शमदमोपरतितितिक्षासमाधान 
श्रद्धानां च विनियोगः ॥ 


ह 


उन पूवउक्त श्रवणआंदिकाम मुमुक्षका अथात्‌ मुक्त होनेकी इच्छावाल 
अधिकारी पुरुष का अधिकार हे । क्योंकि तत्तत्‌ काम्यकममे ततततफलकी 
कामनावाले पुरुषही का अधिकार होता है । अर्थात्‌ मोक्षरूप फलकी कामनासे 
करे हुए श्रवणादिकमी काम्य ही हैं । एवं मुमुक्षामें अर्थात्‌ मुक्त होनेकी इच्छा 
में नित्य अनित्यवस्तुके विवेकका, इसलोकर्मे तथा स्वर्गादिम होनेवाले जो फल 
भोग, उन फलभोगोंके विरागका शम, दम, उपरति. तितिक्षा, समाधान, तथा 
श्रद्धा का उपयोग है ॥ 

अंतरिद्वियनिग्रहः शमः, बहिरिद्रियनिग्रहो दमः, विक्षेपाभाव 

उपरतिः, शीतोष्णादिद्वंद्डसहन॑तितिक्षा, चित्तेकाग्र्य समाधानं 

गुरुवेदान्तवाक्ये विश्वासः श्रद्वा, अभोपरमशब्देन संन्यासोऽ 

भिधीयते । तथाच सेन्यासिनामेव श्रवणाधिकार इति केचित 

अपरेतु उपरमरान्दस्य संन्यासवाचकत्वाभावाद्रिक्षेपाभावमा 

त्रस्य गृहस्थेष्वापि संभवात्‌ जनकादेरपि ब्रह्मविचारस्य श्रय 

माणत्वात्सवाश्रमसाधारणं ्रवणादिविधानामित्याइः ॥ 

उनमें अभ्यन्तरीय मनीरूप इन्द्रियके निग्रहणका नाम शम' हैं। चक्षुरादि 
बाह्यईन्द्रयनिग्रह का नाम’ दम है । विक्षेपके न होने का नाम 'उपरति' है । 
शीत उष्णादि दुद्र के सहन का नाम 'तितिक्षा' है । चित्तकी एकाग्रता का 


( १३८) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रयोजन- 


नाम समाधान है गुरु तथा वेदान्तवाक्योंमें विश्वासका नामश्रद्धा' है।यहांकईएक 
संन्यासीलोगोंका यह मन्तव्य है कि ' उपरम ' झाब्दसे यहां सन्यासआश्रमका 
ग्रहण है. इसलिये संन्यासी लोगोंहीका श्रवणादिमें अधिकार है दूसरेका, नहीं दै; 
और अपरशब्दसे ग्रहीत वाचस्पतिमिश्र तो यह कहतेहें किं,उपरमवोधक उपरति 
शब्दको संन्यासवाचकत्वही नहीं है किन्तु विक्षेपके अभावमात्रका बीधक ' उप- 
रम ' शब्द बनसकताहै सो विक्षेपाभाव मात्रका सम्भव शहस्थपुरुपमेभी होसक- 
ताहे क्योंकि राजा जनकादि ग्रहस्थोंकोमी बरह्मात्मविचारका होना शतिसे 
श्रवण होताहे इसलिये श्रवणादिका विधान सवआश्रम साधारण पुरुषमात्रकों सम- 
झना चाहिये ॥ २३ ॥ 


NAN 


सगुणोपासनमपि चित्तेकाग्यद्वारा निर्विशेषन्रह्मसाक्षात्कारेहेतुः । 
तदुक्तम्‌- 


निर्विशेषं परं ब्रह्म साक्षात्कतुमनीश्वराः ॥ 

ये मंदास्तेऽनुकंप्यंते सविरेषनिरूपणेः ॥ १ ॥ 

वशीकृते मनस्येषां सगुणब्रह्मशीलनात्‌ ॥ 

तदेवाविभे वेत्साक्षादपेतोपायेकल्पनम्‌॥ २ ॥ इति ॥ 

एवं सशुण बह्मकी उपासना करनेवाले उपासक पुरुषोकोभी सगुण उपासना, 
चित्तकी एकाग्रता द्वारा निर्विशेष ब्रह्मसाक्षात्कारमें कारणीभूता हे । इसी वाताको 
कल्पतरुकार श्रीअमलानन्दस्वामीनेभी कहाहै कि, निर्विशिष परजह्मके साक्षात्कार 
करनेर्म जो अल्पबुद्धिवाले लोग असमर्थ हैं उनही पर दयाद्वाष्टि करते दुयै 
आचाय्य लोगोंने सविशेष अर्थात्‌ सगुण त्रह्मका निरूपण कियाहे ॥ १ ॥ 
एवं सगुण ब्रह्मके परिशीलनसे उपासक पुरुषोंका मन वशीभूत होजाताहे पश्चात्‌ 
वही सग्ुणब्रह्म कल्पितउपाधिसे विनिमुक्त होकर उन उपासकलोगाका साक्षात्‌ 
आविभूत होताहै अर्थात्‌ स्वात्माभिन्नरूपेण बोधाविषयीभूत होताहे ॥ २ ॥ इति॥ 


सगुणोपासकानां चाचिरादिमार्गण ब्रह्मलोकगतानां तत्रैव 
श्रवणाद्चत्पन्नतत्त्वसाक्षात्काराणां ब्रह्मणा सह मोक्षः । कर्मि 
णांतु घूमादिमार्गेणपितृलोकगतानामुपभोगेन कर्मक्षये सति 
पूवेकृतसुकृतदुःष्कृतानुसारेण ब्रह्मादिस्थावरांतेषु पुनरुत्पत्तिः, 


परिच्छेद; ८ ] भाषाटीकासमेता. ( १२९ ) 


तथाच श्रुतिः “रमणीयचरणा रमणीयां योनिमापद्यंते कपू 
यचरणाः कपूयां योनिमापद्यन्ते ” इति ॥ 


एवंभूत उक्त सगुणबह्मके उपासक लीग 'ऑर्थिः आदि मागद्वारा अहम 
लोकको प्रास होते हैं. वहां बह्मोक ही मै उन को श्रवण मननादि होकर अहा 
तस्वसाक्षात्कार होताहै.शेष में ब्रह्माकी आयु शेष होनेसे उन सणुण बह्मके उपासकों 
का भी ब्रह्माके साथ ही मोक्ष होता है. जिस मार्ग में अग्नि वायु आदिके अधिष्ठात 
देवता उक्त उपासक को लेजानेवाले हों ऐस मार्ग का नाम अर्चिरादिमागहै तथा 
उसी को 'देवयानमार्ग' भी कहते हैं, एवं यज्ञ होम सन्ध्या वन्दनादि विहितकम्मं 
करनेवाले अधिकारी लोग, धूममार्गसे पित॒लोग अर्थात्‌ स्वगलोकमे प्राप्त होते 
हें.” वहां अनेकप्रकारके भोगॉके अनुभवके पश्चात्‌ पुण्यरूप कमोके क्षय होनेसे 
ूर्वजन्मकृत पापपुण्याँके अनुसार बह्मासे लेकर स्थावरपय्यन्त का फिर जहां तहा 
जन्म होता है. इसीवाताको “शुभ आचरणोंवाले अधिकारी लोग शुभगतिको 
प्राप्त होते हैं तथा अशुभ आचरणोंबाले अनधिकारी लोग अशुभगतिको प्राप्त 
होते हैं” इत्यादि अर्थवाली श्रुतिभी कहती है ॥ 


प्रतिषिद्वानुष्ठायिनां तु रोरवादिनरकविहोषेषु तत्तत्पापोप 
चिततीबदुःखमनुभूय श्वशूकरादितियग्योनिषु स्थावरा 
दिषु चोत्पत्तिरित्यलंप्रसंगादागतप्रपञ्चेनेति ॥ 


१ उपासक पुरुषका उत्तरायणमागेसे गमनका क्रम यह हे कि सबसे प्रथम अर्चिःअभिमानी 
देवताको प्राप्त होता है १ | ततःपश्चात्‌ दिनके अभिमानी देवताको २ । उसके पीछे शुक्पक्षा- 
मिमानी देवताको ३ । उसके पीछे षण्मासाभिमानी अथोत्‌ उत्तरायणाभिमानी देवताको ४ । 
डसके पीछे वर्ष अथात्‌. संवत्सराभिमानी देवताको ५ । उसके पीछे देवलोकाभिमानी देव- 
ताको ६ । उसके पीछे वायुलोकमें ७। उससे पीछे सूयलोकमें ८ । उससे पीछे चन्द्रलोकमें९। 
उससे पीछे विद्य॒तूलोकमे १० । उससे पीछे वरुणलोकमें ११ । उससे पीछे इन्द्ररोकमे १२। 
उससे पीछे प्रजापतिळोकभ १३ । उससे पीछे ब्रह्मलोकमें प्राप्त होता है । यहां सपेत्र “लोक? 
शब्दसे तदभिमानी देवताओंका ग्रहण है । वह तत्तत्‌ लोकामिमानी देवता उस उपासक पुरुषे 
अपनेसे अगले २ लोकमें सन्मानपूर्वक पहुँचा देतेहें । 

२ एवं विहित कर्मकता पुरुष सबसे पहले धमअभिमानी देवताके लोकम प्राप्त होता हे १ । 
उससे पीछे रात्रीअभिमानी देवताके लोकमें २ । उससे पीछे कृष्णपक्षाभिमानी देवताके 
लोकमें ३ । उससे पीछे दक्षिणायनाभिमानी देवताके लोकमें ४ । उससे पीछे पितृलोकमे ५ । 
उससे पीछे अन्तरिक्षाभिमानी देवताके छोकमें ६ । उससे पीछे चन्द्रलोकमें प्राप्त होताहे ७ । 


( १४०) वेदान्तपरिभाषा । [ प्रयोजन- 


एवं वेदप्रतिषिद्ध कर्मोके अनुष्ठान करनेवाले पापी लोगोका तो रौखादि 
नामक तत्तत्‌ नरक विशे्षोंमि गमन होता है । वहां अनेकविध तत्तत्‌ पापकमामे 
प्राप्त तत्तत्‌ दुःखोंको भोगकर अन्तमें सर्पसूकरादि तियगयोनियोमें अथवा वृक्ष 
लतादि स्थावर योनियोंमें जन्म लेते हैं-इति इस प्रसंगसे प्राप्त निरूपण को 
हम यहांहीं समाप्त करतेंहें । 


निणुणब्रह्मसाक्षात्कारवतस्तु न लोकांतरगमनं नतस्यप्राणाउ 
त्कामंति इतिश्रुते।किन्तु यावत्प्रारव्धकमक्षयं सुखदुःखे अनु 
भूय पश्चादपत्रन्यते ॥ 

एवं निर्गुण ब्रह्म साक्षात्कारवाले आत्मज्ञानी पुरुष की लोकान्तरमं गति नहीं 
होती है. “उस विद्वानआत्मज्ञानी पुरुषके प्राण उत्कमण अर्थात्‌ लोकान्तरमें गमनको 
रापत नहीं होते है” इत्यादि अर्थबाले श्वतिवचन उक्त अर्थमें प्रमाण, भाव यह कि, 
आत्मज्ञानी पुरुष वतमान शरीरको त्यागकर लोकान्तरको प्राप्त नहीं होता किन्तु 
अपने प्रारब्धकमोंके क्षय पय्यन्त प्राप्त सुखदुःखको भोगकर पश्चात्‌ अन्तमे विद 
कैवल्यको प्राप्त हाता है ॥ 

ननु “क्षीयंते चास्य कोणि तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे इत्यादि 
श्रुत्या “ज्ञानाग्निः सवेकर्माणि भस्मसात्कुरुते तथा” इत्यादि 
स्मृत्या च ज्ञानस्य सकळक्मक्षयदेतुत्वनिश्चये सति प्रार 
ब्धकमोवस्थानमनुपपन्ञमितिचेत,नःतस्य तावदेदचिरं यावन्न 
विमोशष्येथसंपत्स्ये इत्यादिश्त्या“नाभु्तक्षीयते कमं इत्यादि 
्मृत्याचोत्पादितकायकमव्यतिरिक्तानां संचितकमेणामेव 
ज्ञानविनाशित्वावगमात्‌ ॥ 

( शंका ) “उस परावरपरमात्माके दशन से इस विद्वान्‌ पुरुषके यावत्‌ कमा 
का क्षय होता है” इत्यादि अर्थवाले श्रुतिवचनों से तथा “ हे अजुन! प्रज्वलित 
अग्नि जेसे यावत्‌ काष्ठको जलाकर मस्म करता है वैसेही आत्मज्ञानरूप प्रज्वलित 
अप्नि सम्पूर्ण कमो को हक करता है”इत्यादि अर्थवाले स्मृतिवचनां स 
ब्रह्मात्मएकत्वज्ञान में क्षय हेतुता निश्चय होती हैं; इसलिये प्रारब्ध 


कमाकी स्थिति माननी उचित नहीं है. ( समाधान ) “उस आत्मज्ञानी विद्वानके 
विदेइकैवल्य म॑ तबतक ही विलम्ब है जवतक प्रारूधकर्मा का शेप नहीं होता 


परिच्छेद; ८ ] भाषाटीकासमेता. (१४१) 


अर्थात्‌ जबतक उसके प्रारब्ध कर्म मुक्त नहीं लेते(अथ )प्रारन्ध कमभोगके अनन्तर 
आत्मज्ञानी पुरुष विदेहकेवल्य को प्राप्त होता है” इत्यादि अर्थवाले श्रुति- 
बचनों से तथा “शतकोटि कल्पोंके व्यतीत होनेसे भी भोग विना कर्मा का 
क्षय नहीं होता” इत्यादि अर्थवाळे स्मृतिवचनो से जो कर्मभोग रूप कार्य्य को 
उत्पन्न कर चुके हैं अर्थात्‌ जिन कर्मा को भोगोन्मुखता हो चुकी है उन प्रारब्ध 
कर्मों से व्यतिरिक्त संचित कर्मा ही का आत्मज्ञान से विनाश बोधन होता है ॥ 


आड oN 


संचितं द्विविधं, सुकृतं दुष्कृतंचेति।तथाच श्वातिः“तस्य पुत्र 
दायसुपयंति सुहूदः साधुकृत्यां द्रिषंतः पापकृत्याम्‌ इति ननु 
अह्मज्ञानान्सूलाज्ञाननिवृत्तो तत्कायंप्रारन्धकमंणोपि निवृत्तिः 
कथं ज्ञानिनोदेहधारणशुपपद्यते इति चेत्‌,न.अप्रतिवद्वज्ञानरूये 
वाज्ञानानवतकतया मारूवकमरूपपातबधकदशायामक्षान 
निवृत्तेरनंगीकारात्‌ ॥ 
वह संचितकर्ममी दो प्रकारका है; एक सुकृत है, दूसरा दुष्कृत है । “ उस 
आत्मज्ञानी विद्वान्‌ पुरुषके पुत्र, उसके दायभाग अर्थात्‌ धनसम्पत्तिके भागी हो तेंहें 
सुहद्‌ अर्थात्‌ उसके अमीलोग उसके क्रियमाण झुमकमाके भागी होतेंहैं.एवं उसके 
द्रेषीकोग उसके क्रियमाण अशुभकर्मोंके भागी होतेहे ” इत्यादि अर्थाला श्रुति 
वचन उक्त अर्थमें प्रमाण है. ( शंका ) ब्र्ात्मएकत्वज्ञानसे मूलअज्ञानकी निवृत्ति 
होनेसे मूलाज्ञानके कार्य्यरूप मारब्धकमाँकीभी निवृत्ति हुई तो पीछे आत्मज्ञानी 
पुरुषका शरीर धारण कैसे बनसकताहे! ( समाधान ) अप्रतिबद्ध आत्मज्ञानकोही 
अज्ञाननिवर्तकता स्वीकार करीहै और प्रारब्धकर्मरूप प्रातिबन्धकके विद्यमान होनेसे 
आत्मज्ञानसे अज्ञानकी निवृत्ति हमको अंगीकार नर्शहि।भाव यह कि,पारमार्थिक व्या- 
वहारिक तथा प्रातिभासिकसत्ताके भेदसे पदार्थोकी सत्ता तीन प्रकारकीहै, उनमें 
आत्मज्ञानी जीवन्सुक्त परुषोंके तस्वसाक्षात्कारसे पदार्थोमें पारमार्थिकत्व तथा 
व्यावहारिकत्व सम्पादन करनेवाली अज्ञानशाक्तिके विनाश होनसेभी प्रातिभा- 
सिकत्वके सम्पादन करनेवाली अज्ञान की शक्तिविशेषके विनाश न हेनिसे 
आत्मज्ञानी पुरुषका देहादिधारण बनसकताहे ॥ 


नन्वेवमपि तत्त्वज्ञानादेकस्य मुक्ती सवेसुक्तिः स्यात्‌ अवि 
द्याया एकत्वेन तन्निवृत्तो क्कचिदपि संसारायोगादिति चेत्‌,न॥ 
इष्ठापत्तेरित्येके । अपरेत्वेतदोषपरिहाराय “इन्द्रोमायाभिः’ 


( १४२ ) वेदान्तपरिभाषा । ! [ प्रयोजनः 
इतिबहुवचनअुत्यनुगृहीतमविद्यांनानात्वमंगीकतंव्य मित्याह " 
( शंका ) आपके पूर्वोक्त मन्तव्यसेभी आत्मज्ञानसे एकके मुक्त १७७ हक 
सुक्तिहोनी चाहिये क्योंकि आपके पूर्व प्रतिपादित सिद्धान्तानुसार ३१३ “आर्त दु 
होनेसे आत्मज्ञान द्वारा उसके विनाश होनेसे पीछे कहींभी संसार नहीं हान, | 
चाहिये. ( समाधान ) कईएक विद्वान्‌ लोग आपके कहे को अंगीकारही करतेंदर। 
अर्थात्‌ एकजीववादके सिद्धान्तसे उसके अज्ञान निवृत्त होनेके पश्चात सेसार 
नहीं ही रहता यह हमको इष्टहीदै॥ और दूसरे विद्वानलोग तो इसदोप पाग्हाग्क 
लिये “ इन्द्रोमायामिः ” इसश्रुतिमें होनेवाले बहुवचनके बलसे अविद्याह्ीका 
नाना मानतेहें अर्थात्‌ अविद्या नाना हैं जिसकी अविद्या आत्मज्ञानसे निवृत्तहातीरै 
वह मुक्त होता है शेष वद्ध रहते हँ, एवं एक मुक्त होनेहीसे सर्वमुक्त प्रसक्तिरूप 
दोषनहीं है ॥ 
अन्येत्वेकेवाविद्या तस्या एवाविद्याया जीवभेदेन ब्रह्मस्वरूपा ` 
वरणशक्तयो नाना तथाच यस्य ब्रह्नज्ञानं तस्य ब्रह्मस्वरुपा 
बरणशफिविशिष्टाविद्यानाशः नत्वन्य प्रति अह्मस्वरूपावर 
णशक्तिविशेष्टाविद्यानाश इत्यभ्युपगमात्‌ नेकसुक्तो सर्व 
मुक्ति: ॥ 
और कई एक विद्वानलोग ऐसी कल्पना करते हैं कि अविद्या एकही ट । 
उसी एक अविद्याकि आं जीर्वाके भेदसे अह्मके स्वरूपको आवरण करनेवाली 
शक्तियां नाना है. इसपक्षमें जिस जीवको अझात्मएकता ज्ञान हुआ हे उसकी 
बहस्वरूपके आवरण करनेवाली अवि्याशक्तिका विनाश हुआ है दृसरेकी 
ब्रह्मस्वरूपके आवरण करनेवाली अविद्याशक्तिका विनाश नहीं हुआ ऐसा 
स्वीकार करसकते है. इसरीतिकी कल्पना करनेसे एककी मुक्ति होनेस सर्वकी 
मुक्तिप्रसक्तिरूप दोष नहीं है ॥ 
अत एव “यावद्पिकारमवस्थितिरधिकारिकाणाम्‌” इत्यस्मि 
भधिकरणेधिकारिपुरुषाणासुत्पन्नतत्त्वज्ञानानामिन्दार्दानांदेह 
घारणानुपपत्तिमाशक्याधिकारापादकप्रारब्धकमेसमाप्यनन्तर 
विदेहकेवल्यामेतिसिद्वांतितम्‌ ॥ 
एवं एकके मुक्त होनेसे सर्वके मुक्त होनेकी प्सक्तिके अभावहीसे “व्यास 


परिच्छेद; ८ ] भाषाटीकासमेता. ( १४३ ) 


सिष्ठादि अधिकारी कारकलोगोंकी यावत्‌ अधिकार अवस्थिति अर्थात्‌ जवतक 
उनको परमात्माकी तरफसे सष्टिशासन करनेका अधिकार मिला है तबतक 
उनके आत्मज्ञानी होनेसे भी उनकी संसारमै अवस्थिति वनसकती हैं | 
इत्याकारक अर्थवाळे शारीरक तीसरे अध्याय के तीसरे पादके ३२- सूत्रम 
उत्पन्न हुए तस्वज्ञानवाळे इन्द्रादि अधिकारी पुरुर्षोको देहधारणकी 
अनुपपत्तिकी शंका करके आधिकारके सम्पादक प्रारब्धकर्माकी समापिके 
अनन्तर विदेहकैवल्यकी प्राप्तिका सिद्धान्त कियांहै ॥ 
तदुक्तमाचाय्येवाचस्पतिमिश्रेः- 
उपासनादिसंसिद्धितोषितेश्वर्चोदितम्‌ ॥ 
अधिकारंसमाप्येते प्रविशंति परंपदम्‌ ॥ १॥ इति ॥ 
एतच्चेकसुक्तो सर्वसुक्तिरिति पक्षेनोपपद्यते तस्मादेकाविद्या 


पक्षेपि प्रतिजीवमावरणभेदोपगमेन व्यवस्थोपपादनीया।तद्‌वं 

ब्रह्नज्ञानान्मोक्षः सचानर्थनिवृत्तिनिरतिशयत्रह्मानंदावापिश्चेति 

सिद्ध प्रयाजनम्‌ ॥ 

इति श्रीधर्म्मराजदीक्षितविरचित्तायां वेदान्तपरिभाषाया 
मएमप्रयाजनपारच्छद्‌ः समातः ॥ ८ ॥ 

इसी वार्ताको आचार्य्य वाचस्पतिमिश्रजीने भी कहा हे कि “अनेक प्रकार 
की उपासनादि संसिद्धिसे तोषित अथात्‌ प्रसन्न किया जो इश्वर उस ईश्वग्के 
प्रदान किये आधिकारको समाप्त करके ये अधिकारी लोग अन्तमंपरमपदका प्राप्त 
होतेहे? इस प्रकारका वाचस्पतिमिश्रका कथन एककी मुक्ति होनेसे मर्वकी 
मुक्ति होतीहै इसपक्षम नहीं वनसकता इसलिये एक आविद्या स्वीकार पक्षमं भी 
प्रतिजीव आवरणके भेद माननेस व्यवस्थाका उपपादन करना चाहिये. पबे 
पूर्वोक्त प्रकारसे ब्रह्मात्मएकत्वज्ञानसे मोक्ष हातार, वह मोक्ष समूल अनर्थकी 
निवात्ति तथा निरतिशय ब्रह्मानन्दकी प्राप्तिस्वरूप है, इस रीतिसे यही वेदान्तोंका 
प्रयोजन सिद्ध होताहे. 


यत्पादपांसुसम्पर्कादगा नागाः खगादयः ॥ 
लेभिरे सुगातिं तस्मै जानकीपतये नमः ॥ १ ॥ 
त्वामिव कोपे परोपकृती कृती न दहशे न गुरो किल शुश्रुवे ॥ 


( १४४ ) वेदान्तपरिभाषा । 


शरणमेष गतोऽस्ति विचार्य्य तां करुणया करुणाभय पाहि माम्‌ ॥ २ ॥ 
नानावादिविवादवाइुविकले म्लेच्छैः समाक्ठेशिते ॥ 

धर्मे को नु भविष्यतीह शरणं दीनेकसंवत्सलः ॥ 

इस्येवं विवशं विचारबहुछं ` संवीक्ष्य चाय्यान्वयम्‌ ॥ 

यो भेजे नृतनुं मजेह तमजं श्रीदैशिकं नानकम्‌ ॥ ३ ॥ 

बोधो विभूतिर्विनयो बलञ्च लोकोचरं रूपमथो शुरुत्वम्‌ ॥ 

आश्रित्य यश्चेह गतानि नोऽन्यं गोविन्दसिहं शुरुमाश्रयेतस्‌ ॥ ४ ॥ 

येषां यशःशीतकरी दिगन्तं ्राप्तीऽपि लोके लभते न चास्तम्‌ ॥ 

ते सर्वशाखरैकविदां वरिष्ठा वन्द्याः सदा स्मुर्गरुरामामिश्राः ॥ ५ ॥ 


इति ` श्रीमहुःखभञ्जन्याश्रमाधिपतिनिमेछोदग्रपूज्यपादश्रीठाकुरनिहाछसिंहपाद्‌ ˆ 
पाथोजमैष्यगेविन्द्सिहसाधुकृते आय्यैभाषा बिभूषितवेदान्तपरिभाषा 
प्रकाशे प्रयोजनपरिच्छेद: ॥ ८ ॥ 


इति वेदान्तपरिभाषा भाषाटीकासहिता समाप्ता । 





पुस्तक मिळनेका ठिकाना-सेमराज कृष्णदास, 
“शरवेङटेश्वर” छापाखाना, सेतवाडी--बंवई. 


